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INTRODUCTION 



Ce petit ouvrage n，a pour but que de presenter les 
points essentiels des doctrines et les fails principaux de 
rhisloire de douze sectes bouddhiques du Japon. 

C，est une compilation faite d'apres plusieurs ouvrages 
japonais et chinois, mais traduite, pour la plus grande 
parti e, d，tm livre public recemment dans notre pays ， et 
intitule: Histoire sommaire des douze sectes bouddhiques 
du Japon\ On a reuni sous ce litre de courts traites 
composes par des pretres contemporains choisis par- 
mi les plus autoris6s dans les diverses sectes de notre 
Bouddhisme. 

1. Get ouvrage a deja 6te traduit en anglais par mon compatriote 
et ami M. B. Nanjio, I'un des plus savants indianistes et bouddhistes 
de notre pays. (A short History of the twlve Japanese Buddhist Sects, 
Tokyo, 1887). Nous avons pense qu'une traduction nouvelle en langue 
fraiiQaise ne serait pas sans inter 化 L'ouvrage de M. Nanjio, compost 
surtout a F usage des Japonais est reste a pen pres inconnu de I'Eu- 
rope, ou les exemplaires en son I tr6s rares. En outre les documents, 
que nous avons ex traits de nombreux textes bouddhiques, ont donne a 
notre travail un caractere personnel. Nous espSrons avoir 6clairci, com- 
plete et corrig6 surbien des points le sommaire traduit par M. Nanjio, 
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Je regrette vivement de n'avoir pu dormer aux lecteurs 
plus de details sur chaque secte ； je n，ai pas sous ,1a 
main assez d'ouvrages bouddhiques chinois ou japonais 
pour le faire. Ma connaissance encore insuffisante du 
fran^ais m，a rendu parliculierement sensible une diffi- 
cull6 qui ne laisserait pas d'embarrasser mfeme un tra- 
ducteur expert; je veux parler de ces termes techniques 
du Bouddhisme qui representent des id6es si originales, 
si 6trangeres a la pens6e occidentale, qu，il est impos- 
sible, je crois, d，en trouver dans aucune langue euro- 
p6enne des 6quivalents exacts. 

On pourra sans doute reprocher a ce livre de n'etre 
qu'une simple table des matieres, qu'une accumulation 
de mots techniques et de noms propres. Je ne sais si 
c，est reellement un defaut que de resserrer sous un 
volume restreint des donn6es nombreuses, si e'en est 
un, je dois m，accuser de l，avoir rendu plus manifeste 
encore en pr^sentant ces noms propres et ces termes 
techniques k la fois sous leur forme sanscrite et sous 
leur forme chinoise (lue a la faQon japonaise) 、 J，ai 
espere que cette surcharge meme rendrait ce livre plus 

1. Pour les termes bouddhiques passes du' Sanscrit en chinois oii 
cr6es par les Chinois ou les Japonais, les pr^tres de notre pays ont 
conserve la prononciation usitee dans la province de ranclen Wou, 
c'est-a-dire le KiaDg-sou-sang acluel. Ainsi tandis que le chinois 
classique lit : « Pholomen » les caracteres qui servent k transcrire le 
Sanscrit Brdhmana, nous prononQons « Baramon ». De' mdme pour 
le nom de Hiouen-thsang, par exemple, que nous lisons « Gen-jd ». 
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utile en le meltant h la port6e des sinologues et des 
indianistes. J，ai pu retrouver la plus grande partie des 
equivalents sanscrits a Faide du diclionnaire sanscril- 
chinois. 

J'ai adopt6 pour point de depart de toutes les dates 
I'ere chr6tienne, et j'ai cru pouvoir n6gliger rindication 
selon Yhre japonaise trop peu familifere aux lecteurs 
europ6ens. 

I. Definition des termes Hinaydna et Mahdydna 

Avaat d'examiner les divers systfemes du Bouddhisme, 
il faut expliquer ces termes techniques de Mahdydna 
(grand vehicule) et de Hinaydna (petit v6hicule) que 
nous employons si souvent dans cet ouvrage et qui sont 
en general assez mal d^finis en Occident. Le void : le 
mot « v6hicule » est consacr6 dans la langue religieuse 
du Bouddhisme pour designer les moyens de salut qui 
font franchir aux etres l，oc6an des transmigrations 
(Saipsftra) pour arriver au port du salut (Nirvana) . Le 
grand v6hicule est celui des hommes intelligenls, le 
petit v6hicule est destin6 aux e sprits plus faibles. Ainsi 
les Cr^vakas ont pour v6hicule les quatre v6rit6s sublimes 
(Arya-satyas) ； les Pratyekabuddhas, les douze causes 
(Nid^nas) ； les Bodhisattvas, les six pratiques parfaites 
(P^ramitda). N%4rjuna dit, dans le Mah Apraj n^-p4r a- 
mit^-Qdstra « Aprfes Fentre du Bouddha dans le NirvAna, 
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on composa ^trois reprises un recueil de Tripitaka (trois 
corbeilles) ； le dernier, qui fut fait par ManjuQrl, Maitroya, 
Ananda, etc., est celui du Mah^y^na ». II dit encore dans 
ce mfeme Q^stra : « Pourquoi appelle-t-on ce vehicule 
le grand (MahA,) ？ Parce qu'il est le plus liaut et le plus 
grand des deux v6hicules et que lous 】es Bouddhas et 
que lous les homines d'une intelligence 61ev6e s'en 
servent pour assurer leur salut ». Le Hinay^na est le 
nom que les partisans du MahAylina donnent par m^pris 
aux ecoles de l，£tre et du Neant ； mais les adeples de 
ces 6coles n'acceplent point cette designation et s'appro- 
prient aussi l，appellation de Mah^y^na. Le vrai Mah^y^lna 
est repr6sente par les ficoles du Chemin-Milieti qui n，est 
ni retre ni le n^ant. A comparer les deux vehicules, on 
peut considerer : le Hinaytoa comme le systfeme pro — 
visoire, le Mah^y^na comme le systfeme (i6fmitif. Si 
on prend comme base de classification les cinq periodes 
de la predication du Bouddha *, les deux premiferes 
p6riodes Agama (doctrine de l，6tre)， et Vaipulya (doctrine 
du n^ant relative k retre), appartiennent au Hlnay^na ； 
les trois derniferes. Prajn^® (doctrine du n6ant pur) 
Saddharma-Pundarlka® et Nirv^na-sutra* au Mah^ydna. 

1. D'apres la division de I'Ecole Ten-dai, I'ordre de ces cinq 
periodes est le suivant : !<> rAvatamsaka-sCitra ； 2° les quatre Agama- 
sfttras ； 3。 le VaipuIya-sCitra ； 4° le Prajnd-sCltra ； 5° le Saddharma- 
Pundarika® et le NirvSina-sCltra. 

2. Ces deux dernieres doctrines constituent le Ghemin-MUieu. 
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Definition du mot Bouddhisme 

Ce que nous d^signons sous le nom de Bouddhisme 
dans cet ouvrag^, c，est le Bouddhisme actuel du Japon, 
a r exclusion du Bouddhisme indien et du Bouddhisme 
chinois. Le Bouddhisme Indien est depuis longtemps 
deja eteint presque entiferement ； il n'en subsiste plus 
que quelques communautes eparses ； le Nepal est le 
seiil 忘 tat de Unde ou cette religion prospere encore. En 
Chine les treize sectes* du Hinay^na el du Mahc\y^na 
florissantes avant la dynastie de T'ang (618-907) et de 
Sung (960-1020) allerent toujours en decadence depuis 
la dynastie de Yuen (1280-1368) malgre la creation (Tune 
ecole nouvelle : Le Lamaisme. II n'existe plus aujour- 
d，hui que deux sectes : celle de la Robe jaune et celle 
de la Robe verte. La premiere est issue de la doctrine 
du mysticisme thibetain. La seconde a ete form6e par 
la fusion des anciennes sectes. La doctrine principale 
de la Robe verte est fondee sur la Contemplation (DhyAna) 
melee au Vinaya, par suite on y neglige les Sutras et 
les CAstras, c'est-a-dire F ensemble des livres sacres, qu'oa 

1. Ces treize sectes sont : 1。 Trois G^stras (v. chapitre V) ； 
2° SaLya-siddhi-Qastra (v. chapitre II) ； 3^ Nirvdna-sOtra ； 4° Daga- 
bhumika-Q^stra : 5。 Terre-Pure (v. chapitre XI) ； 6。 Dhyana(v. cha- 
pitre IX) ； 70 Mahdyana-Samparigraha-Q^stra ； 8。 Ten-dai (v. cha- 
pitre VII) ； 9° Avatamsaka-sdtra (v. chapitre VI) ； 10。 Dharma-laksh- 
ana (v.chapitrelV) ； 11。 Abhidharma-koQa ( v. chapitre I); 12° Vinaya 
(v. chapitre III); 13° Mantra (v. chapitre VIII). 
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regarde comme une tradition inutile. Mais la vraie raison 
de cetle negligence est plut6t rignorauce ordinaire des 
pretres chinois, trop peu instruits pour s，61ever k Fintel- 
ligence des doctrines du vrai Bouddhisme. 

Quoique le Bouddhisme ne soil plus aussi florissant 
qu'autrefois au Japon, ses livres, ses sectes, ses pretres 
en general plus instruits que ceux de la Chine, et sur- 
tout les doctrines du MaMy^na, arrfttent sa decadence. 
Aussi, ne donnons-nous le nom de Bouddhisme ortho - 
doxe qxxk celui du Japon. 

Les contes fantastiques, oh quelques orientalistes 
europ6ens ont pr^tendu reconnaitre des documents 
serieux sur le Bouddha, ne peuvent donner I'idee du 
vrai Bouddhisme. On croit g6neralement dans T Occident 
que les doctrines du Mah4y4na ne repr^sentent pas la 
predication du Bouddha. II est fort difficile de troiiver 
aujourd'hui dans l，Inde, les textes primitifs de ces doc- 
trines ； ceux qu'on y a decouverts ne sont que des falsi- 
fications, dues aux generations posterieures. 丄， opinion 
des Europeens sur le Mah&y^napeut, il est vrai, alleguer 
en sa faveur I'opinion des sectateurs du Hinay^na 
(v. chap. V). Mais, chez les uns comme chez les aulres, 
Ferreur provient d'une connaissance insuffisante des 
doctrines profondes du Mah4ydna. 

Nous avons lu plusieurs ouvrages sur le Bouddhisme 
composes par des savants europeens ； rinterpretation 
qu lis donnent des quatre verites sublimes (Arya-satyas) 
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et des douze causes successives (NidAnas) qui sont con- 
siderees comme le principe fondamental du Bouddhisme, 
montre qu，ils n，ont qu，une notion incomplete de ce 
qu，est le Bouddhisme definitif, c*est-a-dire le Mahay^na. 

Le system e du Bouddhisme est tres vaste et ivhs 
vari6 ； il a du changer ses formes exterieures selon les 
temps et les lieux. Si on n'yjelte qu'un coup d'oeil super- 
ficiel， il paralt impossible d'admeltre qu，il est 】e produit 
du Bouddha seulement. Cependant, si on creuse et si on 
scrute minutieusement de fond en comble ses divers 
systemes, on y voit que le HinayAna et le MahAy^na 
procedent d，une meme source originelle. II faut savoir 
d'abord que le Bouddhisme a deux formes : rinterieure 
et rexterieure. La premiere est toujours une et inva- 
riable ； mais la seconde se transforme pour s'adapter 
aux circonstances. 

Nous comparerions volontiers les systemes du Boud- 
dhisme a des fleurs dont (jAkyamuni a seme la graine ； 
les plantes out grandi lentement, puis elles ont fleuri 
(Tune floraison splendide an temps des grands maitres 

人 

(Mah4v4dls) posterieurs : Agvaghosha, N^^rjuna, Arya — 
deva, Asaipga, Vasubandhu*, etc" qui ont compose 

1. Agvaghosha composa le MahS,ydna-Qraddhotpada-Q^stra, le- 
Sutraiamkara-c^stra, etc; NdgS-rjuna, le Mahdbhaya-Qaslra, le Ma — 
haprajMp^ramitd-gastra , le Madhyamaka-gastra , le Dv^daga-nika- 
ya-gistra, etc ； Aryadeva, le Gata-Q^stra ; Asamga, le Mah§,yana-sam- 
parigraha-Qastra, etc ； Vasubandhu composa i'Amitayuh - sCltropa- 
deQa, le Saddharma-pundarika-sdtra-Q&stra, le Buddhagotra-Q§.stra ^ 
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d'innombrables Qd^siras du Mah4y4na. Si les fleurs epa- 
nouies sont de nuances et de formes varices, la sub- 
stance en est une et ideniique ； et ces fleurs doivent, k 
leur tour, donner des graines nouvelles. Dans cette riche 
floraison, le MahAyAna s,est developp6 naturellement ； 
ainsi, nous pouvons affirmer que le Bouddhisme des 
trois vehicules remonle directement k Q^kyamuni. 

Le fondateur et le premier patriarcha du Bouddhisme 
est certainemenl Q^kyamuni. Nous nous refusons nbso- 
lument k admettre les theories recemment expos6es par 
deux illustres orientalistes qui pretendenl en quelque 
sorte dissequer I'histoire et la personne m6me du Boud- 
dha， et les ramener par une analyse subtile a de simples 
fails astronomiques, aux Elements communs des mythes 
solaires. Sans doule la legende a pu, elle a du meme 
d6velopper, enrichir et transformer les donnees de 
rhistoire ； mais de rensemble des documents se degage 
une personnalit6 puissante, forte et originale, sans 
laquelle la prodigieuse expansion de la religion nouvelle 
resle inexplicable. Toutefois, cette figure est Irop extra- 
ordinaire, les traits en sont Irop complexes, le dessiu 
trop gigantesque, pour qu，on puisse la ramener k des 
proportions humaines. Les adversaires les plus mar- 
quants de rhypolhese solaire ont 6te, par reaction, 

le Nirvana-Q^stra, le Vajracchedik^-satra-Qastra, 】e Vidyam&tra-sid- 
dhi-tridaQa-gdstra, le DaQabh Qmika-Q^stra. Les oeuvres completes 
sont au nombre d'un millier. 
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enlralnes a cet exces. Ainsi, la science europeenae n'a 
pu reslituer encore dans sa complete beaule, la radieuse 
et sainte figure de Q4kyamuni-Bouddha. « Chez les uns, 
c'est rhomme qui manque ； chez les aulres, c est le 
dieu ». (Barih. Bulletin des religions de l，Inde, 1882. 
p. 234.) 

Peu nous importe apres tout que le Bouddha ait on 
n'ait pas existe, el que les doctrines du Mah^y^na aient 
ete ou non, prechees directement par lui ； lelles qu'elles 
sont, elles out anticipe sur les recherches et les specu- 
lations de la philosophic ou la sagesse occidenlale n,est 
parvenue qu'apres des milliers d'annees, et c'est pour- 
quoi nous leur donnons notre foi. 



II. Classification des systemes du Bouddhisme 

Nous allons maintenant tracer rapidement la classifi- 
cation des systemes Bouddhiques. Si on remonte a la 
source premiere, il y a environ qualre-viogt-qualre mille 
lois prechees par le Bouddha ； mais on peut les grouper 
soit en deux vehicules : le Mah^ydna et le Hinay^na ； 
soil en un v6hicule unique ou en Irois vehicules ； ou 
encore en doctrine exoterique. et en doctrine esolerique ； 
ou enfin sous les noms de Chemin-Saint et de Terre-Pure. 

Les termes de cette derniere classification demandent 
une explication. Le Chemin-Saint designe la voie que 
les hommes intelligents suivent h. mesure que se deve- 
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loppent leurs propres facult^s pour parvenir d，eux - 
memes a la Bodhi (Connaissance parfaite.) Sous le nom 
de Terre-Pure, on comprend les doctrines que tout le 
monde peut suivre, en se reposant sur une puissance 
suprahumaine, c'est-a-dire sur le pouvoir du Bouddha 
Amit&bha. Les pratiques pieuses du Chemin-Saint sont 
Ires difficiles, tandis que celles de la Terre-Pure sont 
tres faciles. Les facult6s individuelles sont tres varices 
et (rfes in^gales ； certaines personnes ont respril eleve 
et la pratique du Chemin-Saint leur est aisee ； mais 
d'autres, au contraire, ont Fesprit trop faible pour s'y 
conformer, c，est a eax que sont destinies les doctrines 
de la Terre-Pure. Les systeme du Chemin-Saint sont 
reserves aux grandes intelligences qui y Irouvent une 
religion et une melaphysique ； et ceux de la Terre-Pure 
sont destines aux 4mes faibles, au vulgaire : cai% 
comme Fa bien dit Schopenhauer, « les homines ont 
absolument besoin d，une interpretation de la vie ； et elle 
doit etre mesur^e h la puissance de leur esprit. » 

Si nous rangeons d，aprfes cette classification les sectes 
que nous enum^rons dans le present ouvrage ； les secies 
Rou-Cha, J6-jilsou, Ritsou, San-ron, Hossd, Ke-gon , 
Tea-dai, Shin-gon, Zen, Nitsi-ren , repr^senlenl les 
syslemes du Chemin-Saint el J6-do, Shin, ceux de la 
Terre-Pure. Le Bouddhisme dans ces deux grandes di- 
visions offre k Vkme ses deux aliments n6cesssaires : la 
philosophie et la religion. Si les doctrines du Chemin- 
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Saint sont des systfemes philosophiques, celles do la 
Terre-Piire ne sont pas simplement une religion au sens 
ordinaire du 'mot, c'est-a-dire une exaltation du senti- 
ment aux d6pens de la raison. Elles contiennent de plus 
dans leur dogme l，616ment d'une philosophie. Ainsi, le 
Bouddhisme peut pr6tendre au litre glorieux de religion 
universelle ； car il convient aussi bien aux classes ele- 
v6es de toiite soci6te qu'aux classes inferieures ； les unes 
y trouveront la religion de rintelligence, les autres la 
religion du sentiment. 

D，apres I'analyse que nous venons de dormer, on peut 
voir que dhs les temps les plus recul6s, les sciences spe- 
culatives etaient florissantes aux Indes. Le systeme de 
Q^kyamuni notamment, s，y d6veloppa avec vigueuiv 
Tandis que les sciences exactes commencent a peine a 
se constituer r6ellement dans les temps modernes, la 
speculation m^taphysique semble avoir atteint la perfec- 
tion aux Indes, plus de cinq siecles avant le Christ. La 
philosophie moderue de rOccident ne l，emporte point 
sur celle des Indes pour la grandeur et la puissance des 
conceptions ； sa sup^riorite consisle en ce que, au lieu 
de se fonder sur des observations trop souvent fantai- 
sistes, elle se base sur la science positive dont elle 
emprunte les m^thodes ； elle a fait prevaloir sur le 
raisonnement abslrait, robservalion rigoureuse des 
fails. Mais si la m6thode est en progres reel, le principe, 
nous le verrons, reste identique a celui de CAkyamuni. 
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III. Metaphysiquc du Boiiddhisme * 

Les divers syslemes de la philosophie bouddhique 
rentrent dans ces trois categories : Hinaydna (petit 
v6hicule), MadhyamayAna (v6hicule moyen) et Mah<\ydna 
( grand vehicule). Les ecoles Kou-cha , J6-jitsou et 
Ritsou represenlant le HinayAna ； Hoss6 , San-ron, le 
Madhyamay^na ； Ke-gon, Ten-dai', Shin-goQ, Zen, 
Nilsi-ren, J6-do, et Shin, le Mah^y^na. Dans la prerniere 
categoric , le system e du Kou-cha est le materialisme ； 
celui du J6-jitsou, le Nihilisme, et celui du Ritsou, la 
morale. Dans la seconde, Hoss6 est I'ldealisme subjec- 
tif, et le San-ron, le Nihilisme absolu. Dans la Iroisieme, 
le K6-gon, le Ten-dai et le Nitsi-ren sont le Realisme 
panth^islique ； aussi les appelle-t-on systemes du Che- 
min-Milieu ； le Shin-gon est le Mysticisme et le Zen le 
systeme comtemplatif. 

Les dix 6coles que nous venons d'eaumerer forment 
r ensemble du Chemin- Saint, c'est-a-dire la voie que 
les hommes intelligents suivent selon leurs gouts et 
leurs facult6s. Le J6-do et le Shin sont le Mysticisme 
d'adoralion exclusive, c'est-a-dire qui s'adresse unique- 
menl k Bouddha Amil^bha. Us representent, dans le 
Mahdy^na, la cat6gorie de la Terre-Pure , c'est-a-dire 
les doctrines k port6e des plus faiblcs esprits, oil la 



1. Se reporter au tableau ci-contre 



XIV INTRODUCTION 

grftce de Bouddba AmitAbha joue un r61e prepon- 
derant. 

TABLEAU SOMUAIRE DES DOCTRINES DES DOUZE ECOLES 

1。 Le Kou-Cha, Le systeme de cette ficole est celui 
du Bouddhisme primitif et il en a 6t6 le premier degre. 
Le but du mat^rialisme bouddhique a en croire les 
docteurs, est de d6truire l，illusion relative k la r^alite 
du moi, illusion qui cause taut de souffrances dans 
Focean des transmigrations. Le moi (Atman) n est pas 
reel en soi, ce n，est qu'une combinaison eph6mfere des 
cinq agregats (Skandhas) qui sont Funique r6alit6. Le 
KoQa-gAstra enseigne que les trois temps (pass6, present 
et avenir) el 】，esseiice des Dharmas seuls existent cons- 
lamment. Si on analyse les 616ments des creatures jusqu'^ 
rinfiniment petit, on reconnalt que tous ces 616ments 
sont compos6s d，atomes analogues k ceux de la chimie 
moderne ； il en resulte que Fessence des 616inents existe, 
mais que tous les composes sont essentiellement illu- 
soires. Le moi est un compost des Skandhas ； il est done 
irr6el. Nous devons rattacher I'^cole Kourcha au inat6- 
rialisme ； mais le mat6rialisme de cette 6cole doit fetre 
severement distingue du mat6rialisme europ6en. Sans 
doute, le mat6rialisme europ6en pretend que Fessence 
des choses existe v6ritablement. Mais en affirmant la 
matifere, ilnie Fesprit, tandis que Tecole Kou-cha admet 
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ces deux 616ments : la matifere et I'esprit. Des cinq 
agr6gats qui sonl: la forme (Rupa), la sensation ( Vedana) , 
ridee (SamjM), les concepts (Samsk&ras) ； la connais- 
sance (VijMna), le premier est materiel et les quatre 
autres sont spirituels. Reunis, ils forment le moi ph6no- 
m6nalement. Ce systeme n，est done pas purement mo- 
nislique comme le mat6rialisme europeen. 

Nous pouvons r6sumer la conception de celte 6cole 
dans ces mots : Ffetre humain consiste dans les Elements ； 
il n'y a pas de moi en dehors de ces 616incnts ； done ces 
elements seuls existent et sont reels. 

Mais cette 6cole s'est arr6t6e h moiti6 route ； si elle a 
reconnu le neant du moi, elle a admis la r6alite des 
elements qui le composent ； c，est la ce qu'on appelle, 
dans le langage du Bouddhisme rEcole qui enseigne 
le n6ant du moi et rexistence des Dharmas ； toute la 
difference entre le Mahfty^na et le Hiaayd,na porte sur ce 
point. 

2。 Jd'jitsou. Cette 6cole plus rapprochee du Madhya- 
may^na ne nie pas seulemenl la realit6 du moi, mais elle 
n'admet pas les 616ments meme des cinq agregats ； aussi 
rappelle-t-on rEcole du N6ant du moi et du N6aiit des 
Dharmas ； mais ce neant de deux espfeces est, a propre- 
ment parler, analytique ； car il se fonde sur la th^orie 
des trois phenomenalit6s * qui r6duit le moi et les 

1. C'est le ph^nomene contigu, le phenomene contingent, le phe- 
nomene relatif. (Voir le chapitre II). 



XVI 



INTRODUCTION 



Dharmas a un infiniment petit. De \k vient que le mate- 
rialism e du Hinay^na se r6sout en un Id6alisme sub- 
jectif vague et flotlant. 

Le J6-jitsou, comme le Kou-Cha qui admet la r6alit6 
des Elements fondamentaux, n，a pas pu toutefois en ex- 
pliquer l，origine ni la production ； comme le mal6ria- 
lisme europ6en, ils se sont hetirt6s & celte difficulty sans 
la resoudre. La pens6e reste inquifete, fautc d'une solu- 
tion satisfaisante et elle se pose alors de nouvelles 
questions : Qui donne telle ou telle conception, soil sur 
la Ihfese negative, soil sur la thfese affirmative, soil sur 
la th^se interm^diaire? II n y aqu'une r6ponse possible : 
« C，est une action de la pensee qui nous donne cetle 
conception. » Get univers depend done uniquement de la 
pensee. En d，autres lermes, les ph6iiomfenes ne sont 
qu'une image r^flechie dans le miroir de la pens6e ； leur 
changement, c，est le mouvement des vagues sur un 
ocean id6al. Par consequent, si on franchit d，un pas la 
limile du mat6rialisme et du nihilisme, on se trouve 
dans rid^alisme subjeclif. 

3^Le Ritson, II y a encore dans le Hinay&na une autre 
Ecole : celle de Ritsou. Elle appartient au Vinaya-pitaka 
qui forme la seconde division des trois collections (Tri- 
pitaka) des livres sacr^s et qui s'occupe exclusivement 
de la premifere des Trois Instructions (Qikshds) : moralite 
superieure (Adhigila), meditation superieure (Adhicitta) 
et savoir &up6rieur (AdhiprajM). 
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Cette ecole enseigne particulierement plusieurs pre- 
ceptes moraux qui varient en rigueur et en nombre, 
selon qu，il s'agil d，un moine ou d，un laique : les pr6-. 
ceptes sont soit complets soit r^duits k dix, soit mfeme 
reduits a huit ou h cinq, etc. En un mot elle interdit 
lout ce qui est mal; elle present tout ce qui est bien. 

Le caractere purement moral de cette 6cole s，affirme 
dans cette proposition : C'est par robservance du Qila 
qu'on devient Bouddha. 

Si on rattache le Ritsou au Hinay^na, c，est qu，il de- 
pend principalement de rEcole de Dharmagupta d'apres 
le Yinaya des Quatre Divisions. 

4fO Le Hossd. Le Hoss6 enseigne que les trois m oxi- 
des 1 consistent dans la pensee seule et qu'il n，y a riea 
en deh ors de la pens6e. Elle 6numere huit especes de 
pense^s ou de connaissances (VijMna), et la derniere est 
rAlaya-vijnftna, c'est-a-dire la pensee du receptacle, 
puisqu'elle contient les semences de toute chose ； Funi- 
vers n'est que le phenomfene ou le mode produit par 
cet 叉 laya-vijMna, c'est pourquoi on Fappelle remanation 
de rAlaya-vijndna. Celui-ci est done identique au moi 
de Fichte et il est tout k fait le sujet absolu. 

Selon le Hoss6 , les Dharmas et le moi sont consideres 
comme une pure illusion; seule la pensee est reelle. 
Quoiqu'il nie le monde exterieur, il' soutient que les 

1. Ge sont : Le monde du desir (KcLma) ； celui de la forme (RCipa) 
et celui de la non-forme (Arapa). ' 

2 
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phenom^nes qui se manifesient dans le monde interieur 
sont r6els et non point faux. C，est pour cela qu'on I'ap- 
pelle rficole de Ffilre du Madhyamay^na. 

5° Le San-Ron. Nier tous ces phenomenes int6rieurs et 
exterieurs, c'est le principe de FEcole San-ron qu'on 
appelle FEcole du neant du Madhyamay^na. Mais ceneant 
est pour ainsi dire synlh6lique, la chose contingente * 
elle-meme y est le n^ant. II s'oppose ainsi au neanj^ 
k proprement parler analylique du Hmayana. 

La v6rit6 absolue, selon I'Ecole San-ron, n，est nil etre 
ni le neant ； elle est independante de ce couple, c'est-a- 
dire qu，elle est insaisissable. Cette hypothese admise, 
on se demande : en quoi consiste la chose contingente ？ 
Celle-ci n'est qu'une apparence, un ph^nomene passager, 
elle est done insaisissable. Si on dissipe Fidee chimerique 
de I'Etre et du Neant par les huit lermes n6galifs % on 
trouvera la v6rit6 qui est independante absolument de 
retre et du neant. Apres cette doctrine qui fait disparaitre 
a la fois le monde inl6rieur et rexterieur, c,est-a-dire 
le sujet et robjet, il ne resle plus qu，im progrfes h ac- 
complir. C'est le Chemin- Milieu qui est le dernier terme 
de ce progres. 

6。 Le Ke-gon. Cette 6cole traile sp6cialement de (d'etat 
non-condilionn6 des choses )〉. Toutes les formes pro- 

1. Nous employons ce mot pour designer le produit de 】a combi- 
naison de la cause directe et de la cause occasionnelle. 

2. Voir le chapitre V. 
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viennenl de la nature absolue c'est-a-dire de la Bhuta- 
tathf^td dont nous parlerons plus loin. Ainsi la forme et 
Fessence sont k rorigine combinees et identiques. Par 
exemple, le feu et l，eaii sont des produits de la Bhuta- 
tathMa, quoiqu'ils soient dififerents ph6nomenalement ； 
si on les regarde au point de vue de la Bhula-tathdta, 
ils sont absolument identiques. On peut done dire que 
le feu est I'eau et que Feau est le feu. 

Ce systfeme ne diff&re de celui de rEcole Ten-dai que 
par des dissemblances de detail dans renseignement. 

7。 Le Ten-dai. Cette ecole est le systeme le plus pro- 
fond du MahAydna. G，est elle qui combine les deux idees 

〜 

opposees de FLtre et du N6ant en un sysifeme moyen. 
L'Ecole Hoss6 faisait sortir toutes les semences de 
rAlaya-vijnAna. Selon rEcole du Chemin- Milieu, la 
Bhuta-tath^tA, (la nature absolue) s'oppose a FAlaya- 
vijMna ； elle est immanente a la maliere et k la pensee ； 
il n'y a ni maliere ni pensee en dehors de cette Bhuta- 
talb&t4. C,est pour cette raison que nous rangeons dans 
le realisme le Chemin-Milieu qui unit les deux systemes 
du materialisme et de ridealisme subjectif. 

Si on considere au point de vue de la Bhuta-tath^t^, 
ces deux systemes dont Fun soutient qu^il n，y a pas de 
moi en dehors des elements, et dont Fautre nie la ma- 
tiere pour ne reconnaitre que la pens6e, il semble que 
Fun accorde trop a la matiere, et r autre trop a la pensee ； 
ni Pun ni Tautre ne sont justes. La matifere et la pens6e 
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existent et son! Ynne relativement a Fautre comme sont 
la gauche et la droile ； point de gauche sans droile, 
point de droite sans gauche. En lout cas， ni le mat6ria- 
lisme ni rid6alisme subjectif ne sont un systfeme parfait. 

II faut done ^lablir un sysleme qui admette Fessence 
des deux Elements : la matifere et la pens6e. Qu'esl-ce 
que cette essence ？ Nous Favons d6j^ nominee, c，est la 
Bhutha-tathM^. Comme nous ravons dit plus haut, elle 
n'est ni la maii^re ni la pens6e, on bien elle est l，une 
et Fautre h la fois. C，est tout a fait l，essence absolue 
de la nature elle - meme ； cependant cette nature est 
absolument inh^rente k la maliere et a la pens6e. II suit 
de la que le systeme est considere comme le Chemin- 
Milieu. 

On sait que les recherches philosophiques sur les 
deux 6I6ments de 】a matiere et de I'esprit aboutissent 
a un principc primordial unique, mais les savants n'ont 
pas encore r^solu cette question-ci : Comment ce prin- 
cipe a-t-il donne naissance a ces deux elements, et quel 
rapport y a-t-il entre eux ？ On vient de voir que le Boud- 
dhisme a r6ellement trouve le mot de cette 6nigme dif- 
ficile. Voici comment il Va dechiffree. La Bhuia-tath^td. 
peut s'entendre a la fois de troisfaQons: comme Tessence, 
la force, le mode ou phenomene. Elle est essence en 
taut que ce qui agit en soi et est codqu par soi; force, eo 
lant que ce qui agit sur la matiere et sur Fesprit ； elle 
est mode, parce qu'elle est dans loute chose et congue 
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par ceite mfeme chose. En d，autres termes, ressence 
est la cause de la force et le ph^aomene est l,effet de la 
force. Si un effet se produit, il doit avoir sa cause ； si 
un ph6nomene se manifeste, il ne peut exister sans une 
force. La Bhula-tathAlA n，est pas inerte : elle agit natu- 
rellement par 】a force qu，elle poss^de en elle-meme, et 
elle realise le progres sans fin. AQvaghosha dit dans le 
Mah^yAna-Qraddhotp^da-^^stra : « Le principe se dedou* 
ble ； oh a alors Yabsolu et le relatif qui sont au fond 
idenliques. » Selon l，6cole Ten-dai, ces deux principes 
de Fabsolu et du relatif ont la meme essence inherente ； 
bien qu，ainsi definis, ces deux principes ne font pas une 
vraie unit6, ils sonl et ne sont pas h. la fois unit6 et 
dualite. 

Quels sont les rapports de la Bhiita-talh^t^ avec les 
deux elements : mati^re et esprit? En taut qu'elle ne 
depend de rien, la Bhiita-tathftl4 Q%i Yabsolu ； mais ne 
devons-nous pas nous demander si rabsolu existe en 
dedans ou en dehors du relatif? S，il est en dehors du 
relatif, nous ne pouvons savoir ce qu，il est, parce que 
nous sommesdans le relatif, et la Bhuta-tath4t4 est ainsi 
hors de notre connaissance. Pour que nous puissioas 
determiner si rabsolu existe ou non, il faut qu,il soit 
dans la sphfere de noire connaissance, et par consequent 
inherent au relatif. Si on cherche la meme solution de ce 
problfeme dans la philosophie moderne de FEurope, on 
la retrouve dans la theorie de Hegel. Selon lui, rabsolu 



XXII 



INTRODUCTION 



n'engendre pas le mouvemcnt ni la vie ； il est le mou- 
vement meme. II n'excede en rien les choses, il y est 
tout enlier. Et de meme, il n，exc6de en rien la capacite 
intellectuelle de l，homme. Selon Fichte, l，absolu est le 
moi 一 sujetlui-meme produisant le monde phenomenal 
par unc creation inconsciente et involontaire. Selon 
Schelling, Fabsolu n，est ni le moi, ni le non-moi, mais 
leur racine commune ou Fopposition d，un sujet peusanl 
et d，un objet pense disparait dans une parfaite indiffe- 
rence. C'est le neutre ant6rieur et sup6rieur a tous les 
contrastes, Fidentii^ des conlraires. L'absolu de Fichte 
est I'un des termes de I'opposition ； celui de Schelling 
est la source transcendante, myst^rieuse, impenetrable 
de cette opposition. Ainsi, dans ce dernier, les choses 
procedent de Fabsolu qui par cela meme demeure en 
dehors des choses. Dans Hegel, Fabsolu en est le pro- 
cessus meme * . L'absolu du Bouddhisme est tout a fait 
analogue a celui de Hegel. Ainsi, que Yon considfere la 
Bhuta-taih^tA comme ressence de loule chose ， ou 
comme inherente a toute chose la Bhuta-tath4tA et les 
choses sont idenliques ； ce sont deux faces ins6parables 
d'une meme existence. La Butha-tathMA absolue, ce 
sont les eaux de roc6an au calme plat ； les modes relalifs, 
ce sont les vague s dont les formes sont constamment 
changees par le vent. La Butha-tathMfL absolue n'est pas 

1, D'apres VHistoire de la philosophie en Europe, par A, Weber, 
p. 455. Paris, 1886. 4* edition. 
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separable des modes relatifs, de m^tne que les eaux 
sont inh^renles aux vagues. D'aprfes cetle conception, 
le soleil, la lime, la terre et toutes les eloiles conlien- 
nent en eux-memes la Bhuta-lathdt^, aussi bien que 
les petites fleurs, les herbes, une goulte d'eau, une 
vapeur ； tout cela n'est que le produit de la Bhuta- 
tathMA et n'en est qu'une partie. Cakyamuni proclame 
dans le Nirv4na-sutra que tous les Hres vivants 
possedent la nature de Bouddha, c'est-a-dire en d，au- 
tres termes la Bhuta-tath^U ； de meme rficole Ten- 
da'i enseigne que les planles ； les montagnes , les 
lleuves memes peuvent devenir Bouddhas. On peut dire 
que le sysifeme des Deux Vehicules est le pantheisme 
lei qu'on le retrouve dans certains systemes de la philo- 
sophie moderne et contemporaine de rEurope. La Bhuta- 
tath^t^ du Bouddhisme est au fond presque indentique 
a la substance de Spinoza, au moi absolu de Fichte, a 
Fabsolu sujet objet de Schelling, a l，id6e absolue de 
Hegel, a la volont6 de Schopenhauer et a rinconscient 
de Hartmann. 

« Toute vraie philosophie, dit Schopenhauer, est essen- 
tiellement atheologique. Ellene saitrien d'un dieu per- 
sonnel, silu6 hors du monde : elle est done, en ce sens, 
athee. » La philosophie du Bouddhisme r6pond exao 
tement a la proposition de Schopenhauer; elle laisse de 
c6le ce que tant d'autres systfemes inspires surtoul par 
Fesprit th6ologique se proposent comme leur objet 
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dernier, a savoir la determination des rapports du 
monde avec un dieu personnel. 

8° Le Sin-gon. Le Sin-gon 6tablit dans les doctrines 
de CAkyamuni Bouddha deux divisions : rexoterique el 
r^sot^rique. Toutes les autres doctrines repr6sentent la 
premifere et celle de Shin-gon (Mantra ou vraie parole), 
la seconde. Le principe primordial est le MahAvai- 
rocana identique a la Bhuta-tathAlA ； le nom seul en 
differe. 

Celte 6cole pose Irois mystferes : le corps, la parole et 
la pensee. Cette triade se relrouve dans tous les etres 
animes et inanim^s. Quand le vent souffle dans les bois, 
que les vagues d6ferlent contre les rochers, qu'un 
homme meut ses mains, ou qu'il parle, ou qu'il garde 
le silence, lout cela est rexpression de ces Irois mysteres. 
Ces mysteres sont compris par les Bouddhas seuls, et non 
par des hommes ordinaires. De Ik vient qu，on d6signe 
commun^ment ce systeme sous le nom de mysticisme. 
Le Shin-gon pr6ttnd faire parvenir les hommes igoo- 
rants a Fetat de Bouddhas : c'est dire qu'il considere 
comme egaux sans aucune distinction les trois mysteres 
de Bouddha et ceux des etres vivants. Le MahdvairocanA- 
bhisambodhi-sutra enseigne les Dix Degres des Pcns^es 
(V. chap. VIII) de ceux qui praliquent la doctrine de 
cette secte， c'est -k- dire du premier moment jusqu'au 
but supreme (NirvAna). C'est done essenliellement un 
systfeine d'evolution ou de progression intime par 
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racquisition de m6rites. A ce point de vue, la loi 
de revolution peut 6tre consid6r6e comme un moyen 
d'atteindre au but supreme. 

9。 Le Zen, La doctrine de cette 6cole est extraordinaire ； 
c，est une transmission d'une nature sp6ciale, en dehors 
de, tout enseignement, et qui ne s'appuie sur aucun mot. 
Bodhidharma, le vingl-huitifeme patriarche de cette 
secte, a dit : « Si on d6couvre en soi-meme la nature de 
sa propre pensee, on peut devenir soudainement Boud- 
dha; il n'est besoin ni de mots, ni de paroles ； tous 】es 
livres sacr^s sont absolument inutiles. » Ce caractfere 
original contraste elrangement avec toutes les autres 
6coles qui ont fond6， 6tabli leurs theories, leurs pra- 
tiquess ur I'enseignement tradilionnel. 

Le Zen proclame que la verity absolue reside en 
dehors de Fidee dii bien et du mal, et que le vrai Boud- 
dha est en dehors des cat6gories (i6sign6es sous les 
noms d'ignorance ou d'intelligence. Aussi, ce syslfeme 
ne peut-il se transmettre ni par les livres, ni de vive 
voix ； il n'y a pas d'autre raoyen que de mediter sur la 
pens6e individuelle. 

Le Zen est le r6sultat d，une reaction inevitable contre 
les diff^rents systfemes qui pr6tendaient chacun d^mon- 
trer leur superiority respective. 

10。 Le Nithi-ren. Cette ecole est la plus moderne du 
Bouddhisme japonais. Le dogme fondamental est 
presque le mSme que celui du Ten-dai' ； ^ tous deux se 
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reposent sur le Saddharma-pundaiika-sutra. Nithi-ren 
le fondateur de celte 6cole, etablit les « trois grandes lois 
esoteriques. » Ce soni: robjet du culte, le litre du Sutra 
(Saddharma-pundarika) el restrade pour s'inslruire des 
preceples moraux. Le litre du Siitra que forment ces 
cinq mots chinois : My6-h6-ren-gu6-ky6 (Sad-dharma- 
pundarika-sutra) contient la substance de ces trois lois. 
Nous rappelons k notre esprit robjet du culte, nous reci- 
tons de vive voix le litre du Sutra, el nous surveillons 
notre corps comme etant Feslrade des pr^ceptes moraux. 
Nithi-ren subsitua avec habilete ces trois lois aux trois 
Instructions que chacune des autres ecoles observe 
comme principe de sa pratique. 

La doctrine de cette 6cole est, parmi celles du Chemin- 
Saint, la plus accessible aux faibles et aux simples ； aussi 
elle s,accroit aujourd'hui encore chez le peuple, c'esl-a- 
dire dans la classe inferieure. 

Les systemes des dix 6coles que nous venous d'aoa- 
lyser appartiennent au Chemin-Saint quoiqu'ils diffferent 
entre eux et dependent soil du Hinay^na soil du Madhya- 
may^na, soit du Mahdydna. Nous allons voir main tenant 
les systemes de la Terre-Pure. 

41° Le Jd-do. La doctrine de cette 6cole est plus 
simple et plus facile a praliquer. La voici : quiconque, 
a n'importe quelle epoque ， se rappelle et r6pete 
seulement le noni d'AmitAbha-Bouddha, pent naitre, 
apres sa mort, dans la Terre-Pure (SukMvati). Ainsi, a 
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la fin de rAmiUyurdhyAna-Sutra, Bouddha dii : « Repe- 
lez dix fois en y appliquant toule votre pens6e, la priere 
Namo'-mit4bhdya-buddh^ya » (adoration a Amil^bha- 
Bouddha). Cette pratique est consid6r6e dans cette 6cole， 
comme la meilleure de toutes. 

Dans les systemes du Chemin-Saint, quels qu'ils soient, 
les trois Instructions ou Sciences (QikshA) sont consi- 
d6r6es comme la cause principale de la delivrance, 
(Moksha) et ceux qui les praliquent peuvent obtenir 
dans la vie actuelle le fruit du salut supreme. 

Dans l，Ecole Jd-do de la Terre-Pure, 】a repetition du 
nom de Bouddha suffit pour assurer a rhomme, apres 
sa mort, son entree dans le SukMvati. 

12。 Shin. La doctrine de cette Ecole differe absolument 
de celles de toutes les autres. Se reposer de tout coeur 
sur le pouvoir superieur du vobu originel d'AmilAbha- 
Bouddha, en laissant de c6te toute idee personnelle, c est 
ce qu'on appelle la verite. Cette verite est le dogme 
fondamental de cette ecole ； d，ou son nom de « secte 
veritable ». Voici le voeu original d'AmilAbha : « Je 
n'obtiendrais pas la connaissance parfaite, si un des etres 
vivarils des dix points, c'esl-a-dire de toutes les regions, 
qui croit en moi avec la vraie pensee et qui repete dix 
fois par la pens6e mon hom, ne naissait pas dans le 
SukMvati ». 

Ce voeu originel marque une grande compassion et le 
desir de tirer tous les eires viyanls de leur misere. Avec 
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ce voeu originel, il pratiqua de bonnes actions pendant 
d'innombrables Kalpas, en se r^servaat d'apporter son 
fonds de verlu en temps opportuQ pour sauver d'aulres 
fetres. L'incapacit^ de nos propres facult^s 6tant reconnue, 
nous devons croire au yigoureux pouvoii* sup^rieur du 
voeu originel d'AmiUbha. S'il en est ainsi, nous parta- 
geons la connaissance du Bouddha et parlicipons a sa 
grande compassion. 

Oq doit se demander quelle divergence il y a entre les 
doctrines de ces deux ecoles de la Terre-Pure. L'une et 
rautre recommandent la repetition du nom d'Amit^bha ： 
mais le J6-do proclame que le fidfele est sur d，fetre sauve 
par celte seule priere, tandis que le Shin 】ui doone 
simplement la valeur d'une action de grftces et consi- 
dere la confiance daus le voeu originel d'Amil£tbha 
comme la condition essenlielle du saint. 

Le Shin ne considere pas meme comme necessaires 
ces prescriptions communes au Bouddhisme en general 
<( de quitter la famille et d'abandonner les desirs d'ici- 
bas afin de parvenir k Bouddha ». Les pretres eux-memes 
de la secte ont la permission de se marier et de manger 
du poisaon et de la viande, choses severement prohibees 
dans les autre s secies bouddhiques. 

Parmi les douze grande s ecoles que nous avons vues, 
ces deux dernieres de la Terre-Pure sont surtout des 
systfemes religieux, tandis que les autres sont parti- 
culiferement philosophiques ^ mais les systemes de 
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la Terre-Pure ne sont pas simplement ime religion 
relevant du sentiment seul ； ils sont a la fois philoso- 
phiques et religieux; car ils se fondent sur la loi de 
casualite*. 

Nous venous de voir le Bduddhisme tour a tour meta- 
physique, logique, mystique el pieiiste; mais sous ces 
multiples formes, sous ces apparences si varices, sous 
ces enseignements si divers, la fin qu'il se propose reste 
toujours la mfeme ； Q^kyamuni a voulu (et ses disciples 
«n out toujours neltement gard6 conscience) assurer aux 
elres le bonheur absolu, le salut supreme, arracher les 
(reatures au lourbillon douloureux des renaissances 
perpetuelles et les guider au port eternellement calme 
Nirvana. 



IV. Loi necessaire de la cause et de Veffet 

Si les animaux, les plantes, les herbes, les montagnes 
les fleiives, etc., sont susceplibles de dcvenir Bouddhas 
■comme raffirme le Nirv£i,na-Sutra, pourquoi y a-t-il par- 
mi nous des hommes qui ne deviennt pas Bouddhas ？ 
C，est que pour arriver a I'elat de Bouddhas, il faut en 
remplir les conditions et en posseder les moyens: Pre- 
nons un exemple : la glace est identique par son essence 
^ I'eau, mais elle ne peut devenir eau que par la fonte ； 



1. II faut pourtanjt reconnaiire que la verity peut ^tre obtenue 
aussi par la grace d'Amitabha-Bouddha. 
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elle fond plus ou moins facilement selon qu'elle a plus 
ou moins de duret6, plus ou moins d'6paisseur, etc. Les 
plantes, les animaux ressemblent par leur nature a 】a 
glace la plus dure et la plus 6paisse， il leur est plus 
difficile de devcnir Bouddhas qu'aux etres humains. 
Ceux-ci, k leur tour, forment de nombreuses categories, 
selon leur degr6 d'intelligence, de vivacite etc. Celtc 
inegaliie des facult^s les rend plus ou moins aptes a 
fondre la glace des passions, c'est-k-dire I'obstade qui 
voile la nature de Bouddha ； autrement ils ne peuveni 
oblenir le fruit du salut supreme. 

Celte theorie est ce qu'on appelle dans la langue du 
Bouddhisme, la « Loi necessaire et universelle des causes 
et des circonstances ». L/effet resulle d'une combinaison 
de la cause et des circonstances. Si on ne possfede pas 
originellement la nature ou cause du Bouddha, on ne 
peut obtenir le fruit du salut supreme ； mais si meme on 
la possede, il faut de plus certaines circonstances qui 
contribuent au succes, c'est-a-dire la pratique pieuse 
qui fait eclore I'^tal de Bouddha. Un liquide glace, dif- 
ferent de l，eaii, ne pourra pas dormer de I'eau en fondant : 
mais si la glace meme n，est que de Vean congelee, encore 
faut-il pour en tirer de l，eau des circonstances qui la 
degelent. Cest pourquoi nous ne pouvons devenir 
Bouddha que si nous remplissons les conditions n6ces- 
saires pour atteindre k cet etat , puisque toule chose, 
quelle qu'elle soil, est soumise a la Loi necessaire. Cette 
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Loi est le priacipe de la science physique ； elle corres- 
pond a la theorie de l'iadestructibilil6 de la matiere et de 
la persistance de la force. S'il y a une cause, il doit en 
resuller un effet; la cause et Feffet ne sont pas sepa- 
rables. On ne pourrait pr6tendre meme qu'il existe un 
seul effet sans cause. 

La theorie relative aux moyens de devenir Bouddha est 
fondee sur la Loi necessaire de la cause el de l，effet. 
Nous pouvons done dire qu'elle est vraiment d'accord 
avec】a science moderne. 

D，ou vient la Loi necessaire ？ EUe vient de la Bhula- 
tatMtA qui la possede en elle-m6me ； par consequent 
elle est omnipr6sente dans lout runivers. II semble 
qu'il y ait certaines choses qui echappent a la Loi neces- 
saire ； mais en realite il n'en est rien ； le pen d'etendue 
de la sphere de noire connaissance est la seule cause de 
celte illusion. On appelle necessite le lien connu de la 
cause et de reffet ； casualife, le phenomene dont la 
cause reste ignor6e ； comme il est impossible qu'il y 
ait un effet sans cause, la cause existe n^cessairement, 
mais elle echappe k noire observation. Plus notre con- 
naissance se d6veloppe, plus diminue la casualite pour 
c6der la place k la n6cessile. Du moment que la Bhuta- 
tathAtA possede la Loi necessaire en elle-meme, loutes 
les creatures (en qui reside 】a Bhuta-talh^t4) sont sou- 
mises a celte loi dans toutes leurs actions. Selon le 
Bouddhisme, la Loi necessaire n'est ni le caprice de Boud- 
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dha, ni la creation de Dieu. II en r6sulte que le Bouddha 
lui-mfeme doit avoir satisfait h cette loi pour jouir du 
fruit du Salut supreme. 

Theorie des trois Temps 

Du moment que Von admet la Loi n6cessaire de la 
cause et de I'effet, on doit reconnaitre l，existence des 
trois temps : pass6, present, et avenir, que repr6sentent 
hier, aujourd'hui et demain. Une cause n6e aujourd'hui 
doit produire son effet t6t ou tard, dans un avenir plus 
ou moins rapproche ； un effet se produit-il aujourd ，！ lui, la 
cause qui l，a engendre lui est anterieure. C，est ce qu'on 
appelle dans la technique du Bouddhisme, la « theorie 
la cause et de Fefifet des trois temps ». On appelle j'eie 
de la cause et de l，effet le phenomene qui change et se 
transforme constamment ea rapport avec les trois temps. 
A ce point de vue, on doit dire que la vie actuelle est le 
jeu de la cause et de l，effet de la vie anterieure, et c'est 
(Telle a son tour que doit d^couler rexistence ulterieure. 
Aussi le Bouddhisme admet et enseigne la metempsy- 
chose des six conditions (gati) possibles de Ykme 

La theorie des trois temps et des six conditions n'est 
qu'une adaptation, com me nous ravons dit plus haut, du 
principe de rindestruclibilite de la matiere el de la per- 

1. Ces conditions sont les suivantes : ^tre infernal (Naraka) ； fan- 
t6me (Preta/; animal (Tiryag-youi-gata); demon (Asura) ； etre hu- 
main (Manushyajt; ^tre celeste (Deva). 
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sistance de la force. Si on considere Fesprit ct la matiere 
au point de vue de l，unit6 de la Bhuta-tatMt4 qui n'est 
susceptible par son essence ni de naissance ni de disso- 
lution, ces deux principes produits par la Bhuta-tathdt4, 
quoiqu，ils eprouvent des changements apparents, n，ont 
en realite, ni production ni dissoliilion ； leurs change- 
menls el leurs transformations, ne sont done qu，un jeu 
de cause et d'effet. II est incontestable que, comme un 
bon fruit vient d'une bonne semence, un mauvais effet 
vient d'une mauvaise cause. D'ou il s'ensuit que le 
Bouddhisme enseigne qiie le bonheur ou le malheur de 
la vie actuelle est determine absolument par Paction 
(Karma) preponderanle des merites ou des d^merites 
acquis dans la vie ant6rieure et que les causes presentes 
feront sentir leurs effets a ravenir. Ce simple expos6 
montre que la theorie des Irois temps et la Loi neces- 
saire ne sont pas des idees chim^riques. 

Nous pouvons nous resumer ainsi : le systeme du 
Bouddhisme a pour principe primordial la Bhuta-tath^ist, 
pour m6canisme la Loi n6cessaire， et il les adapte habi- 
lement a la religion. Et c'est pour cela qu'il est permis 
d'affirmer que le Bouddhisme se fonde sur la philosophic 
et aussi qu'il est constamment d'accord avec rexperience 
de la science moderne. 

Nous avons vu la conception philosophique du Boud- 
dhisme, voyons maiatenant comment il entend la fin 
supreme. 

3 
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V. Fin supreme 一 Nirvdna 

La fin du Bouddhisme est de passer de la transmi- 
gration douloureuse (Sams^lra) au salut supreme (Nir- 
vana); en d'autres termes, c，est de chercher le bonheur 
6ternel par F annihilation du malheur. 

Quelle est 】a signification du mot NirvAna?* Extinction 
(proprement souffler sur une flamme , une lampe ， etc., 
pourr6teindre). Le NirvAna met fin k runiverselle meta- 
morphose , aux 6preuves , aux expiations , au tourbillon 
incessant de la vie. On salt que rinterpr6lation du motNir- 
vAna est discut6e chez les bouddhistes eux-memes. Les 
uns, comme les Ecoles du Hinaytoa, y voient un an6an- 
tissement du corps et de 1， Ame. D'aulres, comme les Ecoles 
du MahAy^na, pensent qu，il ne faut rentendre que dans 
le sens d'affrancliissement des passions au sein d，une 
existence immuable de 1 'kme dans un 6tat de bonheur. 
On appelle la conception du Hinay^na a cet 6gard : Pari- 
nirvana (le Nirvana complet), c^est-k-dire la suppression 
de l，objet qui est pens6 et du sujet qui pense ； le vide 
absolu non seulement de toute connaissance, mais de 

1 . De celebres orientalistes (E. Burnouf, etc.) regardeat le Nirv&ria 
comme ran^antissement absolu de Ttoe, de tout I'dtre. D'autres i'ont 
present6 simplemefnt comme un paradis de voluptes sensuelles. Quel- 
ques-uns comme M, Rhys Davids essayent de concilier les deux defi- 
nitions opposees par une explication analogue n6tre. {The Hibbert 
Lectures . 1881， London. Appendix X). 
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toute id6e. Selon les Lcoles du Mah4y4na, ce qui est vide 
au dedans et au dehors, c' est Texistence compos6e et vi- 
sible(Samkrita) : Fan^anlissement de ce vide li'est done 
pas lui-meme le vide, mais plut6t la plenitude. Ainsi il est 
dit dans le Lank^val^ra-su tra : « rillusion cesse : la rea- 
lite demeure ； voilk le NirvAna. » Hiouen-thsang le tra- 
duit en chinois le Calme Complet ( Yuen-tsih) c*est-a-dire 
qu'il n'y a aucune vertu qui n，y soit renferm6e et nul 
obstacle qui n'en soit 6carte. 

II y a encore, dans le Vidy^m&tra- siddhi- Q&stra , 
quatre sortes de Nirvftna : le Nirvftna simple [nh^vdna)^ 
le Nirvftna conditionne ( sopadhicesha * nirvana ) , le 
Nirvana non-con ditionn6 [nirupadhicesha-nirvdna) et 
le Nirvana sans categories [apratisthita-nirvdna) . 

4。 Le Nirv&pa simple indique la nature de Bouddha 
que tous les etres possfedent originellement en eux- 
iB^mes. 

2* Le Nirv&na conditionnS designe Petal d'une crea- 
ture terrestre qui comprend la v6rit6 par F extinction des 
passions, mais qui est encore enchain^e par son corps. 

3。 L，existence du corps et de l，Ame est entierement 
detruite ； la verite seule reste : voili le NirvAna non- 
conditionn^. 

4° L^etat de la v6rite ou le Nirvana et le Sams^ra sont 
indistincts et identiques forme le quatrifeme Nirvana. 
Tous les Bodhisattvas atteignent i cet 6 tat ； car, pos- 
s^daht la grande sagesse, ils ne resident pas dans le 
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SarasAra, et ressentant 】a grande compassion, ils ne 
rentrent pas dans le Nirvana. Quand k Bouddha, il les 
possede tous les quatre. Selon celte definition, 1q NirvAna 
semble indiquer la possession de la v6rit6 absolue. 

En Europe, les grands philosophes, Schopenhauer 
entre autres, prennent le Nirvana dans le mkme sens que 
les ficoles du Hinay^na. Nous iisons en effet dans Scho- 
penhauer : (( Les Bouddhistes emploient avec beaucoup 
de raison le terme purement n^galif de Nirvana qui est 
la negation de ce mondc. Si le NirvAna est defini 
comme n6ant, cela ne veut rien dire, sinon que le monde 
ne contient aucun 616ment propre qui puisse servir. » 
CTest ainsi que sa philosophie du pessimisme absolu 
aboutit, de meme que celle des sectateurs du Hinay^na, 
h runiversel suicide par le moyen du parinirv^na. 
D'aulres parmi lesquels est Fillustre Hartmann semblent 
dormer du Nirvana la meme definition que les Ecoles du 
Mah^y^na, puisque Hartmann soutient que l，6volution 
historique doit aboutir au bonheur supreme dans I'exis- 
tence parfaite, c'est-k-dire au Nirvana, quand la lutte 
pour I'existence sera arrivee h sa fin. 

Les termes Nirvana^^ Bhuta-tath^tA, et Tath%ata- 
garbha (matrice de Bouddha) sont synonymes dans le 
langage du Bouddhisme, quoiqu'il y ait une legfere 
difference dans leur signification. Si on veut indiquer 
r^tat de calme complet au sein d'ane f61icit6 6ternelle^ 
on emploie le mot Nirv&na; veut-on indiquer Funit^ et 
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】a Constance d'un principe actif, c,est la Bhuta-tath&U ； 
le recipient de toute chose, c，est le Tath^gata-garbha. 

On se demandera sans doute si le lerme Nirv&na 
n'existait pas deja avant ^^kyamuni. Nous ne pouvons 
mieux faire que citer a ce propos un passage de Quram- 
gama-sani^dhi-sijitra : « Le roi Prasenajit * dit a Q^kya- 
miini Bouddha : « Lorsque j^ai vu Kakuda-k4ty4yana et 
Sarnjaya-yavdiratti ^ avant de recevoir I'enseignement 
des Bouddhas, ils m'ont affirm6 que raneantissement 
de toute existence aprfes la mort, c，est le Nirv4na. Bien 
que je voie aujourd ，！ mi le v6n6rable Bouddha, je doute 
encore; comment se r6vele 1*6 tat de la pensee qui n'a 
ni naissance ni dissolution? » 

Le bonheur du Bouddhisme r6side-t-il done dans la 
vie actuelle ou ne se trouve-t-il que dans la vie ult6- 
rieure ？ Le Bouddhisme enseigne k la fois le bonheur 
dans le present et dans ravenir. Mais ce bonheur n'est 
que moral et ne s，adresse qu'k l，esprit， non pas au corps 
ni au sens. Le Bouddhisme se preoccupe uniquement 
du bonheur de Vkme ； d，ailleurs r^me 6tant intimement 
liee au corps ne peut manquer de reagir sur 】ui, Mais 
ce bonheur ne s'arrete pas aux limites de rindividu ； il 
agit sur la masse entifere, il profile a rhumanit6. Tandis 

1. 11 6tait roi du royaume de QrAvasti a I'^poque le Bouddha 
vivait dans le monde. 

2, Ce sont deux des six grands philosophes het^rodoxes de rinde 
a cette ^poque. 
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que les partisans du Hlnay^na dans leurs §troites aspi- 
rations ne s'occupent que de leur propre salut, ceux du 
Mah&y^na ont en vue k la fois leur salut et celui d,autrui. 
En un mot, la fin supreme du Bouddhisme est de parfaire 
le bonheur de la vie actuelle et le bonheur de la vie 
ull6rieure, celui de Vkme et celui du corps, celui de 
rindividu et celui de rhumanite ； mais ce bonheur doit 
etre dififerent selon le temps, les circonstances et les 
facult^s des hommes. Aids! le Bouddhisme enseigne a 
ceux qui ne connaissent que le plaisir physique de 
rechercher le plaisir moral ； a ceux qui ne sont occcp6s 
que du bonheur actuel, de tendre au bonheur 6ternel ； a 
ceux qui ne tendent qu'k leur propre salut de travailler 
au salut de rhumanite. (Vest ainsi que le m^decin donne 
a ses malades pour les gu6rir des medicaments differents 
appropries h chaque maladie . Dans Fetat bouddhique 
ideal, la soci6te civile et la societe religieuse sont tout 
a fait identiques. Ainsi le Nirvana est inseparable du 
Sains^ra, la Bodhi de la passion, toule les lois civiques 
serveni a la doctrine bouddhique, et Texistence ult6rieure 
n'implique pas un autre monde. Par celte raison, si Ja 
civilisation du monde moral et du monde physique 
atteint ulterieurement h la perfection , ce sera ici-bas 
le Nirvana ； ceux qui y r^sideront seront des Bouddhas. 

D'apres ce que nous avons vu, le Bouddhisme ne 
saurait done fetre un danger pour la societe humaine, 
il n'y a aucune raison de partager Finquietude de 
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certains savants occidentaux qui tiennent le Nirvana 
bouddhique pour un grand peril. 

La morale du Bouddhisme 

Quant h la morale du Bouddhisme, elle est d'une 
beaut6 qui ne le cede k aucune autre , pas meme a la 
morale chretienne. . Elle a pour principe Fegalite de 
tons les etres vivants ； le Bouddha ouvre le ciel a tous : 
« Ma doctrine, dit-il, est une doctrine de grkce pour 
tous. » II s'en suit que, dans sa morale, la compassion 
est la premiere vertu ； aussi le Bouddhisme fait - il 
observer general ement aux laiiques ces cinq preceptes 
(Panca-veramani) : 

1。 Ne tuez pas les 6tres vivants ； [prdndtighdtdd 

virati). 

2。 Ne commettez pas de vol; [adattdddndd virati). 

3。 Ne commettez pas d'adultere ； {parastrigamandd 

virati), 

4。 No mentez pas; {mrishdvdddd vwati), 

5。 Ne vous enivrez pas ； [madyapdndd virati) 

Ces cinq preceptes sont en rapport avec cinq vertu s 
cardinales : la pitie, 】a justice, Furbanite, la siiic6rit6 et 
la sagesse. Le premier pr^cepte est considere .comme 
ressence des autres. Chez les Bouddhistes, Fetre abso- 
lument insensible k la pitie est done celui que les 
hommes appellent en general, scel6rat. 
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11 y a encore trois categories de pr6ceptes purs (Trivi- 
dh^) qu'observent les esprits sup6rieurs c'est-a-dire les 
adeptes du MahAyina. 

1** La bonne conduite qui preserve du mal (Samhara- 
Qila). II n y a aucun mal qui ne soit detruit par ce 
pr6cepte. 

2。 La richesse des bonnes actions (KuQala-samgr4ha- 
<;ila). II n，y a aucun bien qui n，y soil renferm6. II explique 
k rhomme comment il peut devenir vertueux : il doit 
observer en g6n6ral les rfegles de la societ6 et de la 
religion sans jamais abandonner les six perfections * 
(PAramitA). 

3。 La bienfaisance pour tous les etres vivants (Sat- 
tv Ar tha-kriy^-Qi la) . II n，y a aucun 6tre qui ne soit sauve 
par ce pr6ceple. 

Le Bouddhisme surtout recommande avec persev6- 
rance a ses fidfeles la piel6 filiale qui lie les bonnes 
relations dans les families. Aussi on remarque que chez 
les Bouddhistes, il n'y a presque jamais de d6bats enlre 
proches parents. 

Si la morale du chrisiianisme est de beaucoup 
sup6rieure k loules celles qu'ait jamais connues l，Europe, 
elie n，a nul 6gard pour les bfetes ； c'est en elle une 
lacune. On sail qu，on a senti depuis un demi-sifecle le 

i. Ce sonl : lo L'aumdne (D&na-paramiU) 2° La morality (Qilao) 
3。 La patience (Kshanti°) 4。 L'energie (Virya°) 5。 La meditation 
(Dhy&nao) 5。 La sagesse (PrajnS,o) portees toutes a leur perfection* 
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besoin de combler par des lois la lacune que la religion 
avail laiss6e dans 】a morale. C，est ce qui explique la fon- 
dation, en Europe et dans rAm6rique, de societ^s pro- 
tectrices des animaux. En Extreme Orient , le Boud- 
dhisme suffit a assurer aux betes aide et protection, 
et personne n，y comprendrait l，uUlit6 de pareilles 
soci6t6s. 

Quelques-ims pr6tendent que les betes n'ont pas de 
droits ； d,autres se persuadent que noire conduite a leur 
egard n'importe en rien k la morale, el on a appuy6 une 
telle pretention sur une hypolh^se, admise contre l，6vi- 
dence meme, d'une difference absoiue entre Fhomme et 
la bete. C，est Descartes qui l，a proclam^e sur le Ion le 
plus net et le plus Iranchant , et en effet, c'6lait la une 
consequence n^cessaire de ses erreurs. D'autre part, on 
a fait remarquer que ces id6es sont en germe dans FAn- 
cien Testament. 

Entre la piti6 envers les betes et la bonl6 d，&me, il y a 
un lien trfes 6troit. On peut dire sans h6siter que qiiand 
un individu est m^chant pour les betes, il ne saurait elre 
homme de bien. On peut d'ailleurs montrer que cette 
pitie et les vertus sociales ont la mfeme source. 

D'apres les reclierches de. la science nouvelle d6cou- 
verte par Darwin, rhomme et ranimal ont le m6me 
ancfetre h leur source premifere, il n'esl done pas permis 
de dire que le rfegne animal a 616 mis au monde pour 
notre utility et notre jouissance. 
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Si on compare la th6orie de lapitii bouddhique a celle 
de certains philosophes europ6ens, elle semble 6tre un 
paradoxe ； car plus d'un, Spinosa (fithique), Kant, 
(Critique de 】a Raison pratique), oni juslemeat pris la 
pitie a par tie el l,ont bl&mee. Mais en revanche, cette 
theorie de la piU6 a pour elle l，autorit6 des deux plus 
grands moralistes modernes : car tel est assurement le 
rang qui revient a J. J. Rousseau (Emile) et k Schopen- 
hauer (Morale), 

Quoique le Bouddhisme recommande si perseve- 
ramment la pitie, il ne defend pas, dans certaines circons - 
lances, de sacrifier un etre m^chant pour sauver les 
autres ； seulement il inlerdit de tuer les etres vivants 
quels qu，ils soient, sans justice ni necessite. On peut 
done r6sumer la morale du Bouddhisme, en ces mots 
qui sont exposes dans le Nirv^na-sAtra : « Abstenez-vous 
de tout ce qui fait le mal， accomplissez tout ce qui fail 
le bien. » 

Nous croyons qu'il n'est pas besoin d'insister plus 
longtemps sur ces details ； car tous les savants occi - 
dentaux qui ont 6tudi6 le Bouddhisme et qui Font appro - 
fondi sont sans doute Ae]h d，accord avec nous sur la 
haute valeur de cette morale* 

Au moment de terminer ce travail, je crains de me 
heurter a l，indiff6rence ou k rinsuccfes. On a dit : « Chaque 
homme est non-seulement le fils de son temps, mais 
encore celui de son pays, » Chaque science aaujourd'hui 
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un caractere international, mais il n'en est pas ainsi 
du Bouddhisme qui, propage depuis nombre de siecles 
dans line grande partie de rOrient, est reste pour ainsi 
dire, inconnu h rOccident. C'est k peine si, depuis un 
demi-siecle, une vingtaine de savants en ont fait une 
6tude serieuse, quoique imparfaite. Quant au grand 
public, c，est tout au plus s，il en commit le nom. Serons- 
nous assez heureux pour Fint^resser, malgre la faiblesse 
de nos moyens personnels, k des conceptions dont l，ori - 
ginalit6 merite Faltention et dont la profondeur merite 
UQ serieux examen ？ 

J'ai main tenant la douce satisfaction d'adresser mes 
remercimenls a M. S. L6vi, maitre de conferences a la 
Sorbonne qui a bien voulu seconder mes investigations 
pour les termes sanscrits qui restaient obscurs et me 
preter le secours de ses lumieres pour supplier a mon 
insuffisance en frangais. 

RyAUON FUJISHIMA 

Paris, 25 mars 1888. 
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DOCTRINES ET HISTOIRE 

DES 

DODZE GRAN.DES SECTES BOUDDHIQUES M JAPON 



CHAPITRE PREMIER 

KOU-CHA-SHU. 一 SeCTE DE L^AfiHIDHARMA-KOCA-gASTRA 

I. Histoire de la secte 

Le mot Kou-cha est la transcription du mot Sanscrit 
Koga, c'est-k-dire « tr6sor » mot qui se trouve dans le 
tilre du livre principal de celte secte ou ecole, le livre du 
tresor de la m6taphysique (Abhidharma-koQa-QAstra). II 
fut compos6 par Vasubandhu (S6-shin) qui vivait dans 
rinde neuf sifecles environ apres Bouddha. Le QAstra est 
divis6 en neuf chapitres oti Fauteur se reffere non seule - 
ment aux livres principaux des SarvAstiv^dins, Fune des 
dix-huit 豸 coles de la doctrine Hinaydna, mais ou il fait 
aussi un choix des diff^rentes opinions des autres 6coles. 
La composition de I'ouvrage est si excellente qu,il 
est connu dans llnde sous le nom de ^Astra intelligent 
(pr&jna-Q&stra (？ ). Quoique les noms de dix-huit 6coles 
du Hinay^na soient mentionn^s dans les livres sacr6s， 
il n'en reste que deux de nos jours. Ces deux 6coles sont 
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les Sautr&ntikas (Ky6-bod) eties Sarv&stivAdins (Ou-bou). 
Le J6-jitsou-sbii approche de la premifere et le Kou-cha- 
sbu repr^sente la secondo. UAbhidharma-koQa 二 Q&stra, 
par rindepeudance qui le caract6rise, surpasse tous les 
exposes doclrinauiL des autres 6coles. La doctrine de ce 
(lAstra est tout a fait digag6e des id^es particuliferes aux 
Sarv^stivAdins ou aux Sautr4aiikas. 

Les SarvftstivAdins ont plusieurs livres qui appar- 
tiennent k rAbhidharma-pitaka (Ron-z6) lequel forme la 
dernifere division des trois collections (Tripitaka) des 
livres sacr^s. Dans cet Abhidharma-pitaka, il y a un 
ouvrage principal et six secondaires dont I'ordre est 
fix^ ainsi : 

1。 J hkn a-prasth Ana-Q ^stra (Ho-thi-sokou-ron ) par 
KAlyAyana. C，est rouvrage principal, les six autres en 
sont appel6s les six pieds (Shat-pAda). 

2° Dharma-skandha-p&da ( Ho-oun-sokou-ron ) par 
Mah^maudgalyAyana. 

3。 Samglti-pary— -pAda, par Q^ripulra. 

4。 VijMna-kaya-pAda (Shiki-shin-sokou-ron) par Deva- 
^arman. 

8。 Prajfiapti-pada (Shi-S6tsou-ron) par Mah&maud- 
galy&yana. 

6。 Prakarana-p4da (Hon-roui-sokou-ron) par Vasu- 
mitra. 

7。 DhAtu-kAya-pftda ( Ksu - shin - sokou - ron ) par le 
meme auteur. . 
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En outre il y a un ouvrage intitul6 Mah4-vibh4shd- 
Q^stra (Daibi-ba-cha-ron) qui fut compos6 par cinq cents 
Arhats, et qui est un commentaire du JMna-prastMna- 
Q^stra de K^ty^yana. 

En 563, lin Indien nomme Param^rtha (Shiji-dai) Ira- 
duisit le ^4stra de Vasubandhu en chinois ； plus tard 
en 654, sous la dynastie des Tang, Gen-J6 * en fit une 
nouvelle et meilleure traduction. Ses disciples Fu-k6 et 
H6-h6 composferent chacun un commentaire sur cette 
nouvelle traduction dii Qastra ； Jin-da'i, et En-ki en firent 
deux autres commentaires. 

En 658， deux pretres Japonais Thi-tsou et Thi-tatsou 
al Iferent en Chine; y devinrent disciples de Gen-j6, et 
rapportferent au Japon une nouvelle traduction du Koga; 
c，est ainsi que ce Q^stra fut connu au Japon. Comme ils 
etaieiit eux-memes membres de la secle du Hossd ， ils 
ne purent 6tablir au Japon cette secte particuliere .de 
r Abhidharma-Q^stra ； mais la doctrine enseigii6e dans le 
^Astra n'en a pas moins 6t6 6tudi6e par les diverses 
sectes bouddhiques du Japon. 

II. Doctrine de Id Secte 

II y a, dans rAbhidharma-koQa-g^slra, beaucoup de 
termes techniques ； ce sonl : les cinq agregats ( Skandhas ； 
oun) ； les onze places « Ayatanas ； Sho » ； les dix-hiiit 

1. Connu en Europe sous le nom de Hiouen-Thsang^. 
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elements (Dhatus ； Kai) et les soixante-quinze conditions 
(Dharmas*; Ho). Chacune de ces conditions y est pos6e 
sous trois formes : la premifere « affirmative)), la seconde 
« negative », la troisifeme qui n'est « ni affirmative ni 
negative. » Tous ces termes techniques son! employes 
pour oxpliquer tous les dharmas dont les uns forment 
les composes (Samskrita ； ou-i) et les autres les non-com- 
pos^s (AsAMSKRiTA ； Mou-i). II y a encore les quatre 
Veritas sublimes (Satyas ； Tai) et les onze enchainements 
miituels des causes (Nidanas ； En-gui). 

Voici maintenant quels son! les soixante-quinze 
Dharmas * et comment ils sont group6s : 

1° Les soixante-douze premiers sont les Samskrita ^ 
Dharmas (compos6s). L'Asamskrita (noii-compos6) com- 
prend les trois autres. Les soixante-douze Dharmas qui 
composent les Samskrita-Dharmas sont group6s dans les 
quatre categories suivantes : 

I. Formes on materiality [RApas; Shiki) au n ombre 
de onze a savoir : 

1. Aucun des termes techniques de la m6taphysique bouddhique 
n，est peul-6tre plus difficile d, rendre que ce mot de dharma; le sens 
en est si etendu qu'il faut se r6signer a le traduire par des a-peu- 
prds. Dans la litte nature brahmanique de I'lnde, ce mot signifie 
presque toujours loi ； toutefois il d^signe aussi, parliculierement en 
philosophie et en grammaire, les allributs du sujet, les mots de I'^tre. 
Dans le Triratna « les trois Joyaux » du Bouddhisme : Bouddha, 
Dharma, Saragha, Dharma designe la loi religieuse. 

2. Se reporter au tableau ci-contre. 
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1。 


Les yeux, ce qui voit 


Cakshus 


Gen 


2。 


Les oreilles, ce qui entend 


Qrotra 


Ni 


3o 


Le nez, ce qui sent 


Ghrdna 


Bi 


4。 


La langue, ce qui goilte 


Jihvd 


Zdtsou 


5。 


Le corps, ce qui louche 


Kdya 


Shin 



Ce soat la les Indriyas (organes Hes sens qui ont unc 
vigoureuse action). 



6。 Forme, ce qui est vu 


EApa 


Shiki 


7o Son, ce qui est entendu 


Qabda 


Sho 


8o Odeur, ce qui est senii 


Gandha 


Ko 


9o GoM, ce qui est goiU6 


Rasa 


Mi 


Toucher, ce qui est touche 


Sparca 


Sokou 


Ce sont \k les cinq objets des sens ( Vishayas; Kyo) sur 



lesquels les organes des sens agissenL 

11* Forme invisible {Avijuapti-riipa ； Mou-hyo-shiki). 

G，est quelque chose de tout parliculier. Quoiqu'elle 
n'ait en r6alit6 aucune forme, on Fappelle forme, car 
son caraclere a quelque rapport avec la parole et Faction , 
mais noQ avec la pens6e. Quand une action bonne ou 
mauvaise se manifesle k Fext^rieur, quelque chose (Tin- 
visible la suit au dedans de celui qui l，accomplit. 

II. Esprit [Citta ； Shin) on I'appelle aussi Sentiment 

[Manas ； I) et Connaissance ( Vijhdna ； Shiki). Pour ex- 

pliqvier le Citta, on le compare avec 】e tronc de I'arbre 

qui sert de support aux branches, aux feuilles et aux 

fleurs. £n comptant les cinq sens et le sentiment, on en 

trouverait six organes ； mais en realilc Ic Citta est unique ； 

4 
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car il ne pcut apparailre en mSme temps en plusieurs 
endroits diff^rents. G'est pourquoi rAbhidharma-ko^a- 
Q^stra dit que le sujet est le m^me sous les diff^rents 
noms de la connaissance (Vijfidna; shiki ) : . 



1° Connaissance de la vue 
2o Connaissance de I'ouie 
3° Connaissance de I'odorat 
4o Connaissance du godt 
5° Connaissance du toucher 



Cakshur-vijndna Oen- 



Qrotra 一 

Ghrdna 一 

Jihvd 一 i;o 

Kdya ― 



Ni'Shiki 
Bi-shiki 
Zetsou-siiiki 
Shin - shiki 
I-shiki 



6。 Connaissance du sentiment Mano 一 vo 

On I'appelle aussi le Roi de resprit [Mano-rdja ； Shin- 
no), parce qu'il pense h tous les objets qui paraissent 
devant lui, comme le chef d'une monarchie dirige avec 
line grande autorit6 les affaires de ses sujets. 

III. Dharmas du ressort de I'esprit {Caitta-dharmas ； 

Shin-j6-ou-h6). 

II y en a quaranle-six difffirents, groupSs dans les six 
classes suivantes : 

A. Dharmas de grand domaine. [MahdbM - mika - 
dharmas ； Dai'-ji-h6). 

Us sont au nombre de dix, qui toujoiirs accompagnent 
I'esprit ou sentiment : 



1° Sensation 
2o Designation 
3。 Intention 
4o Toucher 
5o D^sir 
6。 Intelligence 



Vedand 

Samjnd 

Cetand 

Sparca 

Chanda 

Matt 



Ju 

S6 

Shi 

Sokou 

Tokou 

E 
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7« Memoire Smriti N^n 

8。 Attention Manaskara Sa-1 

9° Determination Adhimoksha Sho-gu6 

10。 Recueillement Samddhi San-ma- ji 



B, Dharmas du grand dooiaine du bien {Ku^ala-mahd- 
bhAmikordharmas 、 Dai-zen-ji-h6). 

II y en a dix, qui accompagnent toujours I'csprit quand 
il est bon : 



lo 


Purete d'esprit 


Qraddhd 


Shin 


2o 


Soin 


Apramdda 


Fou-h6-it8oa 


3o 


.Apaisemout 


Pracrabdhi 


Kyo-an 


4。 


£galile 


Upekshd 


Gha 


5« 


Pudeur 


Hri 


Zan 




Timidity 


Apatrapd 


Oui 


> 


Absence de convoitise 


Alobha 


Mou-ton 


8。 


Absence de colere 


Advesha 


Mou-sliin 


Qo 


Absence de nuisance ou 


de Ahimsd 


Fou-gal 




malfaisance 






10 


finergie 


Virya 


Oon 



Outre ces dix Dharmas, il y en a encore deux autres 
dans le VibhAshft-Q&stra ； ce sont le desir (Gon) et le 
degoiU (En); mais n'existant pas en m6me temps, ils 
sont rest6s hors de cette classe . 

C. Dharmas du grand domaine des passions {Klega- 
mahdhhAmika-dharmas ； Dai-bon -no-j i-h6 . ) 

II yen a six, qui accompagnent toujours I'esprit, quand 

il n，est pas pur : 

lo Ignorance Moha Mou-myo 

2。 Negligence Pramdda H6«it80u 
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3。 Paresse Kausidya K^daX 

4° Incredulity Acrdddhya Foa-shin 

50 Inaction Stydna Kon-jio 

6。 Turbulence Auddhatya J6-ko 

D. Dharmas du grand domaine du mal [Akiicala- 
mahdbMmika-dharmas ； Dai-fou-zen-ji-h6). 

11 y en a deux, lesquels accompagnent tou jours I'esprit 
quand il n'est pas boa : 

lo Impudence Ahrikatd Mou-zan 

2。 Effronlerie Anapatrapd Mou-gal 

E. Dharmas du domaine des passions sccondaires. 
( Upakleca-bhAmika-dharmas ； Sh6-bon-no-ji-h6.) 

II y en a dix, qui n accompagnent pas Fesprit absolu- 
ment en meme temps, mais I'lm apr^s Fautre ； c'cst 
pourquoi ils sont appel^s (( passions secondaires )> : 



1。 


Colore 


Krodha 


Foun 


2。 


Hypocrisie 


Mraksha 


Foukou 


30 


Egoisme 


Mdfsarya 


K^n 


40 


Jalousie 


Irshyd 


Shitsou 


50 


Vexation 


Praddca 


N6 


6。 


Nuisance 


Vihimsd 


Gal 


70 


Inimitie 


Upandha 


Kon 


8。 


Deception 


Maya 


Ten 


90 


Deshonn^tele 


^dtkya 


6 


lOo 


Vanite 


Mada 


Kyd 



F. Dharmas du domaine incertain [Aniyata-bhAmika- 
dharmas ； Fou-j6-ji-h6). 

II y en a huit, qui accompagnent Fesprit de temps en 
temps : 
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1。' 


Reflexion 


Vitarka 


Jm 


2。 


Investigation 


Vicdra 


Shi 




Repenlir 


Kaukrijya 


Akou-sa 




Somnolence 


Middha 


Soui-min 


5。 


Avidite 


Mga 


Ton 


6。 


Eraportement 


Pratigha 


Shin 


70 


Orgueil 


• Mam 


Man 


8。 


Doule 


Vicikitftd 


Gai 



Les quarante-six qualit6s que nous venons d'enume- 
rer ci-dessus sent cles qualit6s mentales (Shin-jd). 

IV. Conceptions separ^es de ^intellect. {Citta-vipra- 
yukta-samskdras ； Shin-Fou-so-6-guio.) 
. II y en a quatorze en tout : 

1。 Acquisition Frdpti Tokott 

2。 Non-acquisition Aprdpti Hi-toko u 
3® £ga]ite de race SabMgatd Dd-bun 

(c*est-a-dire ce qui rend egaux tous les 6tres vivants d'une m^me 
espece). 

40 Anonyme Asamjnika Mon-so-kwa 

c'est-a-dire 6tat de I'etre n6 au ciel Asamjilika, ou son 
esprit et ses facult^s mentales sont, pendant un certain 
nombre de kalpas (periodes), resl6s priv6s de sensation. 

50 Arriv^edansle del anonyme* Asamjni-samd- Mou-sd-j6 

patli. 



1. Le texte chinois ajoute k cette traduction la glose suivante : 
(arriv6e) de Vh^rHique, 
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60 AiTiv6e h la destruction' 
To.Vie 

8。 Naissance ' 
90 Existence 
10。 Decadence 

Ho Non-^ternite, c*est-2i-dire 
raorl. 



Nirodha-samd 

patti, 
Jivita 
Jdli 
Sthiti 
Jard 

Anityatd 



Metsou 
)ixi-j6 
My6-kou 
Sh6 

I 

M6tson 



Les quatre conceptions ci-dessus (8-11) son! appel^es 
les quatre formes des choses composSes (Shi-ou-i-s6). 



12o Nom 
130 Mot 
140 Syllabe 



Ndma-kdya 
Pada-kdya 
Vyarij ana-Tidy a 



Myo-shin 

Kou-Shin 

Mon-shin 



II y a ainsi soixante-douze Samskrita-Dharmas qui 
appartiennent aux cinq agr^gats (Skandhas). Les trois 
suivants sont Amsaskrjtas; ils complfetent les soixante- 
quinze Dharmas, expliqu6s dans FAbhidharma-koQa- 
QAstra. -Ils ne sont pas renfermfis dans les cinq agr6gats, 
leur nature 6tant toute spirituelle : 



lo Cessation consciente de 

I'existence 
2° Cessation insensible de 

I'existence 
3o E space 



Pratisamkhyd 

nirodha 
Apratisarjfikhyd 

nirodha. 
Akdca 



Thiakon- 
metsou 

Hi-thakou- 
metsou 

Ko-kou 



Les soixante-quinze Dharmas, comme nous ravons 
vu ci-dessus, sont divis6s en deux classes : Dharmas 

1. Le texte chinois ajoute k celte traduction la glose suivante ： 
(arrivee) de Vhomme v^n^rable. 
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composes et Dharmas non-composes. (^Pow、 la traduction 
precise de ces mots, voir ci-dessus,) 

La premiere classe renferme tons les Dharmas qui 
proviennent de la cause. . 

Leur cause est le Karma, & qui tous les Dharmas exis- 
tants soQt dus ； il n，y a que deux exceptions : Pespace 
(AkftQa) et le NirvAna (Nirodha). 

Parmi les trois Dharmas non-compos6s, les deux 
derniers ne peuVent etre compris par la sagesse qui n，est 
pas d61ivr6e de la fragility. C'est pourquoi 】a cessation 
consciente de V existence est consid6r6e comme le but 
de tout effort par celui qui d6sire vivement se d^livrer 
de la souffrance. 

Selon la doctrine de rAbhidharma-koQa-Q&stra, il y a 
une divisions en trois v6hicules ( Ydnas) des auditeurs 
{Qrdvakas ； Sh6-mon), Buddhas individuels {Pratyeka- 
huddhm ； En-gakou) et Buddhas futurs [Bodhisattvas ； 
Bo — satsou), qui servent i d6traire le doute et k faire 
com prendre 】a verit6. Les CrAvakas m6ditent sur la 
cause et I'effet de toutes choses. S，ils sont bien intelli- 
gents, ils sont d61ivr6s de la confusion aprfes trois 
naissances successives. Mais s'ils sont siupides, ils 
doivent passer soixante kalpas avant d，atteindre k I'^lat 
d， illumination. Les Pratyeka - buddhas m6ditent sur 
renchainement mutuel des douze causes* {Niddnas ； Ju- 

1. Chacun des Nid&nas results du pr6c6dent el prod u it le suivant ； 
la s6rie enti6re marque en quelque sorte les stapes de rexistence 
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ni-innen) et comprennent la non-eternil6 du monde, en 
observant les feuillcs et les fleurs qui tombent par terre. 
De celte manifere, ils sont instruits soil aprbs avoir subi 
quatre naissances successives, soil apres un certain 
nombre de kalpas, selon lours facultes. 

Les Bodhisaitvas excrceiit les six Porfections {Pdra- 
mitds ； Rokoii-do) et deviennent Bouddhas, aprfes trois 
Asamkhyas (quantit6s innombrables de kalpas). Les six 
P^ramil^s sont Fexercice parfait de six vertus principales 
par un BodhisaUva, comme un pr61iminaire k la dignity 
de Bouddha et v6rilablement comiBe unc condition pour 
y parvenir. 

1° Pratique parfaite de raumdne Ddna-pdramild 

2° Moralile QUao 

30 Patience Kshdnti^ 

4。 finergie VYrya。 

50 Meditation Dhydna « 

60 Sagesse Prajnd'* 

Si ce Q^stra explique si minulieusement louies choses, 
c，est pour d^barrasser Fesprit de l，id6e du moi, et lui 
faire comprendre ainsi la v6rite, afin de faire parvenir 
rfeire vivant au Nirv^Lna. 

humaine, k parlir des plus vagues debuts de la vie. Ce sont : 
10 avidya, rignorance ； 2° samsk^Lras, les dispositions ； 3° vijnana, la 
conscience, 4。 n^marClpa, le nom et la forme ； 5° shaddyatana, les 
six organes des sens ； 6o sparga, le touchei ； 7° vedan&, la sensation ； 
8o cbanda ou trshn^, la concupiscence; 9。 upd.dd.Qa, raltachement ； 
10° bhava, I'existence; 11。 jati, la naissance ； 12® jar^-marana, la 
vieillesse et la mort. 
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Ceux qui desirent connaitre davantage cette doctrine 
doivent 6tudier rAbhidharma-koQa-Q^stra a l，aide des 
deux commentaires chinois : 】e Fou-k6 et 】e Hd-h6. lis 
peuvent ensuite 6tudier aussi les autres QAslras des 
SarvAstivftdins quo nous avons deja mentionnes. 



CHJVPITRE DEUXIfiME 



j6-JITS0U-SHi> . 一 SEGTE SATYA-SIDDHI-CASTRA • 

I. Doctrine de cette secte. 

Le livre principal de cette secte est intitul6 le Satya- 
siddhi-gdstra (J6-jitsou-ron), lilt6ralement « livre de 】a 
perfection de la v6rit6». 

Ce livre contient un choix d'interpr6tations de la doc- 
trine orthodoxe tir6es des Trois Corbeilles [Tripitaka ； 
San-z6) de la doctrine Hinaydna prfech6e par le TathA- 
gata. II fut compost par un Indien nomm'6 Harivarman 
(Ka-ri-bat sou-m a) disciple de Kum^rila-bhatla (Kou-ma- 
rada) de l，6cole SarvAstiv&da (Ou-bu). Harivarman vivait 
environ neuf sifecles apr^s le Bouddha ； m6content de 
rinterpr^tation etroite de son maitre, il choisit des inter- 
pretations les plus larges et les plus admissibles donn6es 
dans les differentes 6coIes du Htnay&na. Gependant on 
ne voit pas h quelle 6cole se rattache son systfeme, qui 
parait done original. Pourtant quelques-uns considerent 
Harivarman comme un adepte des Bahugrutikas (Ta- 
mon-bu) ； d'autres, des Sautr^ntikas (Ky6-bu); d'autres 
encore, des Dharmaguptas (Don-mou-tokou-bu), ou Ma- 
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hig^sakas (Ke-ji-bu) ， mais sans pouvoir en donner la 
preuve. 

Ainsi il faul done consid6rer le livre comme ind6pen- 
dant et comme uoe tentative 6clectique qui chercha k 
unir tout ce qu il y avait de meilleur dans chacune des 
6coles du Hinay.4na. Ten-dai, Ka-j6 et Kum^rajiva 
(Ra-ju) s，accordent to us Irois k rattacher le Qftslra de 
cette secte au Hinay^aa ； H6-oim, Thi-z6 et Mon-bin qui 
sont appel^s les trois grands maitres et qui vivaient sous 
la dynastie des Ry6 (302-557) le raitachent au MaM- 
yAna. Ces opinions pfechent peut-fetre Fane et 1， autre 
par excfes. Le grand maltre de l，6coIe Vinaya, Nan-zan, 
dit que la doctrine du Q^stra est le Hlaayd.na ； mais que 
ses interpretations sont aussi applicables au Mah^ytoa. 
Cette critique semble juste. La science de I'auteur du 
Qd^stra 6tait si claire qu'il etait capable d'expliquer rid6e 
prof on do da Tripitaka et d'exprimer le caractfere faux 
de toute connaissance humainc. 

Parmi les theories de toutes les 6coles du Hinay&na 
renfermfies dans le Satya-siddhi-QAstra, la meilleure es 
celle des deux especes de nea?it ou non-r6alit6 et des 
deux espfeces de meditation pour comprendre les deux 
n^auts. L% premiere meditation sur le n6ant du moi con- 
sist e k se dire : « Comme une bouteille vide ne renfenne 
rien, de mfeme il n，y a pas dans les agregats * (Skandhas) 

1. Ceux qui constituent dans rhomme ce que nous appellerons le 
domaine de la connaissance de I'esprit. 
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d'etre appel^ le moi (Atman). )) Voilk la meditalion sur 
le n&ani ou noii-r6aIit6 du moi. 

La seconde est la Meditalion sur le n^anl des Dharmas :• 
(< Comme la substance de la bouteille elle-m^me n'existe 
pas en soi, de m6me les Dharmas nommis cinq skandhas 
n'existent que de nom » ； voili la Meditation sur les Dhar- 
mas. 

Telles soDtles deux esp^ces de n6ant expos6es par ce 
Q^stra ； aucune autre 6cole du Hinay^aa n'en a donne 
une meilleur interpretation. Pour parvenir kune intelli- 
gence exacte des deux n^ants, il n'est pas besoin d'6car- 
ter les obstacles connus sous le nom technique de Sho- 
thi-sho (JiieyAvarana), c'est-a-dire « voile de ce qu'il faut 
connattre )>. 11 suifit, pour comprendre les deux n^ants, 
d*6carter les obstacles connus sous le nom de Bon-n6-sho 
(KleQ&varana), c'est-a-dire « obstacles causes par les pas- 
sions » ， et qui proviennent de la vtie et de 】a pensee. G，est Ik 
que reside la difference entre le Mah^y^na et le Hlnay&na. 

Dans Fecole SarvAstiv^da (Ou-bu) seal le moi est illu- 
soire ； mais les Dharmas sont r^els ； par consequent la 
doctrine de celie ecole enseigne que trois 6 tats de Fexis- 
lence (passe, present, futur) sont r6els， etque la nature 
des Dharmas existe constamment. Mais la d#clrine du 
Sat ya-siddhi-Q^slra enseigne le n^ant du moi et des 
Dharmas. 

Eilo affirme que le pass6 et ravenir ne sont point r6els 
et que T^tat present des choses existe seul, comme s，il 
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etait reel ； chaque chose a la fois est et n，est pas ； car 
I'etat veritable des choses change constamment , 6tant 
d6truit aussitdt que produit par chaque instant (JCshana ； 
Setsoii-na). L'6lat des choses ressemble au cercle de 
feu qui se produit quand on fait tourner rapidement un 
bout de corde allum6e ； on Fappelle le « ph^aomene con- 
tin uel» (So-zokou-k6). Celles qui sont produites par 
certaines causes et combinaisons de circonstances, on les 
appeile des « ph6nomfenes contingents » (Ia-j6-k6). Les 
noms de choses sont fond^s sur le rapport de ceci et 
eel a ； c，est ce qu'on appeile le « ph^nomfene relatif » 
(So - dai-k6). Toules les choses sont ph^nom^nales et 
illusoires, de meme que les bullcs sont vides et fugitives. 

Ce qu'on appeile le « n^ant de l，6tre.)>, c'est celte con- 
ception, k savoir : Fetre vivant est n^ant, en raison des 
trois espfeces de ph6nom6nalil^s que nous avons enum6- 
r6es ci-dessus ； mais il n'en est pas de memo sur ce 
sujet de ropinion de I'icole Abhidharma, parce que dans 
cetle 6cole, le w moi » n，est ni6 que relalivemenl aux 
Skandhas. Les gens ignorants el h6r6liques qui nc con- 
naissent pas ces deux espbces de nSant : celui du moi et 
celui des Dharmas, et qui out rid6e fausse de la vue el 
de la pens6e, soufFrent la misere de la transmigration. 
Si I'on comprend bien la conception des deux espfeces de 
n6ant， et qu'on pratique la m^dilation sur Fune et F autre, 
toules les passions seront gueries. 

Ce n^ant dc deux especes est, a proprement parler, 
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analytique, car il se foude sur la doctrine des Irois pheno- 
minalit^s qui rSduit le moi et les Dharmas & un infimment 
petit. II s'oppose ainsi au neant pour ainsi dire synthe- 
tique du Mah4yftna» oil la chose contingenie est elle- 
mfime le n6ant. 

II estexpos6 dans le Oftstra que ron peut obtenir I'illu- 
minatioh par une seule v6rit6 (Satya; Tai), h savoir : 
la « destruction des soufTrances » {Niradha; Metsou) ； 
c est la troisifenae des quatre v6rit6s sacrees * (Aryasa- 
tyftni ； Shi-s6-ta*i). Cette doctrine differe de eelle de 
l，6coIe Abhidharma, qui dit que les Irois Y&nas ou v6hi- 
cules : QrAvakas , Pratyekabuddhas et Bodhisaltvas 
voient la v6rite de la meme manifere, et qu'ils alteignent 
le grand chemin par rintelligence des quatre v6rit6s. 

Ainsi il y a deux maniferes de difinir le litre du 
Satya-siddhi-Q&stra (J6-jil80Q-ron), c'est-a-dire « livre 
de la perfection de la v6ril6 )). II est appel6 ainsi : 

1。 Ou bien parce qu'il expose parfaitement l，id6e 
principal e des deux espfeces de n^ant; 

2。 Ou biea parce qu'il explique la r6alit6 des quatre 
v6rit6s. 

G，est \h une simple esquisse de la doctrine. 

1. Ce sont: lo L'existence de la douleur (Duhka) ； 2。 la cause de 
la douleur (S am u day a); 3。 la cessation de la douleur (Nirodha) ； 
4。 la voie qui conduit a cette suppression (M&rga).. 
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II. Histoire de la secte. 



D'apres le Kai-gen-roku, catalogue des.livres boud- 
dhiques, compile it T^poque de Kai-gen en 730, KumAra- 
jlva traduisit le Q&stra decette 6cole sous la dynastie des 
Shin de la famille de Y6， 4H-412. Mais l，autre catalogue, 
nomme Nai-den-roku, compost environ en 667, avance 
la date de la traduction de cinq ans, 406. Le Qftstra est 
divis6 en seize livres de deux cent deux chapitres.Quand 
la traduction en fut faite, KumArajiva ordonna k son 
disciple So-ei de le lire ； tous ses disciples*, au nombre 
de Irois mille, Fetudiferent et Texpliquereiit partout. Sous 
la dynastie de S6, 420-479, S6-d6 et D6-k6 composerenl 
I'un et I'autre un commentaire sur ce Q Astra, et les trois 
grands maitres d6]h cit6s plus haut enseignferenl la doc- 
trine de cette 6cole sous la dynastie de Ry6, 502-557. 
H6-kei composa un autre commentaire sur ce Q&stra en 
vingt livres, sous la dynastie de Thin, 587-589. Cette 
doctrine fut florissante sous la dynastie des Zui, 589-618, 
dans la premiere p6riode de la dynastie des T6, 618-907. 
Mais apr^s le retour en Chine de Hiouen-Thsang, qui 
venaii de faire son fameux voyage aux Indes, 629-645, 
la doctrine de l，6cole de Koucha et Hoss6 devint plus 
florissante en Chine. 

Le Bouddhisme fut pour la premifere fois introduit de 
Gor^e au Japon en 552. Trente ans apres naquit le prince 
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imperial Sh6-tokau, qui, k Fftge de raison , devint un 
grand propagate ur du Bouddhisme. II 6tudia la doctrine 
des 6coIes de San-ron et de J6-jitsou, sous les prfitres 
cor^ens E-ji, Esd et Kwan-roku. 

Dans ses commenUires sur les irois Sutras Sad- 
dharma-pundarika (Hok-k6) Qrim&l& (Sh6-man) et Vi- 
mala-ktrti-nirdcQa (Yui-ma), le prince imperial suivit les 
explications de K6-taku, qui 6tait un maitre de r^cole 
do J6-jitsou et aussi un propagaieur de 】a doctrine 
du Mah&y&na. En 625, E-kwan vint de Cor6e au 
Japon. Comme Kwan-roku qui Favait pr6c6d6 d，un an 
au Japon, c'6lait un savant de l，6cole San-ron. Avant de 
partir de son pays pour le Japon, il £tait allS en Chine 
el y 6laU devenu Filfeve de Ka-jd, le fondateur de cetle 
6cole. 、 

La doctrine de I'^cole de Jd-jitsou fat ainsi apportee 
au Japon cn m6me temps que celle de San-ron par Kwan- 
roku et E-kwan. C，est pour cette raison que I'ecole 
J6-jilsou fut depuis consid^r^e comme une branche du 
San-ron. Les disciples de cette 6cole se servirent tou- 
jours d，un grand commentaire sur ce qkstrsL en seize 
livres, compost par le prfetre corien D6-z6. En outre, il 
y a deux autres commentaires : le J6-jitsou-gui-sh6 en 
vingt-lroi's livres et le J6-jitsou-gui-rin en deux livres. 
Les disciples du San-ron etudiaient sp^cialement le J6- 
jitsou-ron, parce que Kft-j6, le fondateur de l，6cole dc 
San-ron, refute constamment la doctrine du C^stra de 
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J6-jitsou dans ses ouvrages, afia de bien 6claircir l，id6e 
du Mahdyftna sur le neant ou non-realite. 

Les deux ecoles Kou-cha et J6-jitsou ne sont jamais 
devenues independantes, celle-lk Slant une branche du 
Hossd et celle-ci du San-ron. Kou-kai, Kau-bau Dai-shi, 
de la secte de Shin-goa, dit dans ses instructions testa- 
mentaires que ses successeurs doivent etiidier les 
doctrines Hossd et San-ron. S'ils le firent, ils durent 
aussi connaitre la doctrine J6-jitsou. Alors qn'k present 
l，6cole San-ron est presque eteinle, celle du J6-jitsou ne 
pouvait continuer cTexister. Nous esperons qu'il y aura 
quelque personne qui se redonnera tout entifere k celte 
etude , afin de comprendre plus clairement la distinction 
du Mah&yAna et du HinayAna. 



CHAPITRE TROISIEME 



RiTSou-SHi^, 一 Secte vinata 

I. Doctrine de la secte 

Cette secte fut fondle par le pr6tre chinois D6-sen 
Tebi6-sh6-Dai-shi , qui vivait sur la montagne SM-nan 
au commencement de la dynastie des Tang (618-907). 
II connaissait bien le Tripitaka et surtout il 6tait verse 
dans le Vinaya {discipline), D'apr^s le Vinaya des 
Quaire Divisions (Si-bun-ritsou), il pratiquait lui-mfeme 
et il enseigna le Vinaya de l，6cole Dharmagupta. II a 
6crit pour les novices un livre intitule Rkglement des 
Instructions (Kyo-kai-gui). II dit dans la preface : 《（ Si 
ron ne pratique pas le Dhy&na et la Sam&dhi (Zen-na 
et San-mai), c'est-k-dire « la Meditation et la Contem- 
plation », on ne peut comprendre la v6rit6. Si l，on n'ob- 
serve pas tous les bons pr6ceptes, on ne peut accomplir 
une excellente pratique. » C，est montrer ainsi qu,il n'y 
a pas de sagesse et de meditation sans robservance des 
prdceptes mpraux. 

De plus, la puissance des preceptes (Vinaya) assure 
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une longue duree k la loi de Bouddha en ce monde. 
Si la doctrine de Bouddha se maintenait florissante dans 
un pays, il n，y aurait plus de calamity ； le peuple vivrait 
heureux par elle ； elle est la source de toutes les bonnes 
choses. Non seulement les fidMes du Hinayftna observent 
le Vinaya, mais il en est de m^ine de ceux du Mah&y&na, 
sans aucune distinction. En consequence, il est appel6 
« rinstruction du Mah4y4na » dans le ^rlmAlA-sAtra (Sh6- 
man-guyft). Dans le Mahd,prajn4-p4rami t&-Q&stra (Dai- 
thi-do-ron), les qualre-vingts parties du Vinaya r6cit6es 
par Upftli en autant d'occasions pendant les trois mois 
d'6i6 qui suivirent le Nirvtaa du Boud4ha sont appel^es 
les perfections de la morality (Qila-p4ramitA). II n'y a 
pas, dans la doctrine de Q^tkyamuni , de clerg6 parli- 
culier (Samgha) consistant en Bodhisattvas. Ceux qui 
ignorent la port6e de la doctrine ne pratiqueni pas les 
pr6ceptes observes par le Hinayftna, mais en se disant 
fiddles au Mahd,y4na, ils sont complMement dans Uerreur. 
D6-sen r^futa cette opinion dans ses ouvrages. Dans le 
G6-sh6 (ouvrage sur r action) il 6tablit trois divisions 
doctrinaires k savoir : 

1。 L'6cole du Dharma reel (Jitsou-po-shu), c'esl-a-dirc 
l，6cole SarvAstivAda, par laquelle la forme (Rupa) est 
consid^r^e comme la substance de la morality (Qlla). 

2。 L'6cole du Nom ph6noin6nal (K6-inyo-shu), c，est- 
a-dire r6cole Dharmagupta, selon laquelle la substance 
du ^Ua n'est ni la forme, ni rintelligeiice. La concep- 
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tioQ de cette 6cole est par Ik plus profonde que celle de 
r autre. 

3。 I/6cole de la Doctrine complete (Ea-gu5'^6-shu), 
c'est-i-dire la th6orie des deux Siitras Saddharma- 
pundarlka (Hokk6) et Mahd,pariQirvdna ( N6-han ) , qui 
d^finit le v6hicule provisoire^ le Hlnay&na, comme 】e 
moyen de s'approcher de la doctrine definitive. Les deux 
Sutras mentionn^s ci-dessus admettent les trois v6hicules 
(YAnas) ； cependant, ils les r^duisent en fin de compte 
k un seul, le Mahfty&na, techniquement appel6 Kai-6, 
litt^ralement « ouverture et unit6 ». Dfi-sen appartenait 
a, cette 6cole et il iniiia ses disciples k la doctrine com- 
plete. Tel est le caractfere du Vinaya explique par lui 
et celui de renseignement de la secte Vinaya au Japon. 

Quoique le Dharmagupta-vinaya (Shi-bun-ritsou) du 
Hinay&na soil employ^ par cette secte, la doctrine elle- 
m&me est complete et soudaine (En-don), dans son carac- 
tfere, sans aucune distinction entre le grand et le petit 
v6hicule ni entre les trois exercices (San-gakou) de la 
morality, de la meditation et de la sagesse. C'est une 
conception identique h la reality (Jitsou-so) expliqu6e 
dans le Saddharma-pundarika-siitra (Hokk6) ； k la per- 
manence (J6-ju) expliqu^e dans 】e MahAparinirvAna- 
s6tra (n6-han) et au Dharma-dh&tu (e'tat des choses), 
expliqu6 dans rAvatamsaka-sutra (K6-gon). On peut 
dire ^galement que la conception du Kai-e expos6e 
ci-dessus est commune a toutes les diverses ecoles. Si 
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D6-sen ne choisit seulement que le Dharmagupta-vinaya 
tout en soutenant cette conception, c，est que ce Vinaya 
a toiijours 616 employee par les bouddhistes chinois de 
raiicien temps. C，est le Vinaya de l，6cole da nom ph6no- 
m^nal (K6-myo) surpassant celui de l，6cole du Dharma 
r6el (Jippo). De plus, il y a quelque utility k 6tabUr la 
doctrine qui unit les deux v6hicules ； car ce Vinaya est 
^galement appliqu^ au MahAyAna, quoiqu'il d6pendlt 
originellement au Hlnay&na. Par cette raison ， D6-seii 
etablit la morality complete d'un seul etentier v6hicule, 
sans la s6parer du Dharmagupta-vinaya. 

Ces trois divisions doctrinales ci-dessus 6num6r6es 
sont stabiles principalement au point de vue de la mora- 
lit6, mais en m&me temps elles renferment les theories 
de 】a meditation et de 】a sagesse. En outre , D6-sen 
divisait toutes les doctrines du TatMgata (Nyo-rai) «n 
trois parties, h savoir : 

1。 La doctrine du Neant de Nature (Ch6-kou-ky6), 
qui renferme tous les enseignements du Hinay^na. 

2® La doctrine du N6ant de Forme (S6-kou-ky6), qui 
renferme tous les enseignements les plus simples du 
MaMydna. 

3。 La doctrine de la Perfection de Funique Connais- 
sance ou Intellect (Yui-shiki-en-guy6), qui renferme 
tous les plus profonds enseignements da MahAyAna. 

Ces divisions sont faites au point de vue des theories 
de la meditation et de la sagesse ； elles renferment la 
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inora]it6 enseign^e par Bouddha pendant toute sa vie. 

Le Vinaya des Quatre Divisions (Shi-bim-ritsou) est 
une partie de la doctrine da N^ant de la Nature. Mais, 
D6-sen la jugeait, de sa propre 'autorit^, identique k la 
doctrine de la Perfection de Funique Connaissance, car 
les trois exercices de la Morality, de la Meditation et 
de la Sagesse (Kai-jA-e-san-gaka) sont complfetement 
«t fondas les uns dans les autres » (Ennyu-mou-gue). 
Quoiqu'il reconnM ces differences divisions, il ne prit 
que la perfeclion comme le principe de sa doctrine ； ce 
fut Ik line excellente id6e. D'ailleurs, si Fon envisage 
au point de vue de la raison Fexercice de la Morality de 
la doctrine compile , tout Qila renferme les trois grandes 
categories de Qilas (San-ju-jft-kai), a savoir : 

1。 Lie Qila qui consiste dans la bonne conduite. 

2^ Le Ctla qui consiste dans I'accumulation ou la 
richesse de bonnes actions. 

3。 Le Cila qui consiste dans la bienfaisance envers les 
etres vivants. 

Gependant, au point de vue de la forme, il y a deux 
manieres de recevoir du mtdlre le Qlla, k savoir : En 
entier et en partie. 

Recevoir le Qlla entier (Tsou-ju), c'est recevoir les 
trois categories. 

Le recevoir partiellement (Betsou-ju), c'est ne rece- 
voir que la premiere des trois categories, celle du ^tla 
qui consiste dans la bonne conduite. Le syst^me du 
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Qila dans son id6e compile, 6tabli par D6-sen, a pour 
couronnement le ^lla de bienfaisance, le dernier qu，un 
Bodhisattva reQoive. Dans ce syst^me, il y a une action 
appel^e Ithi-byakou-san-komma , litt^ralement « une 
fois annonce (un d6sir et) trois fois (r6pfete) une action » ， 
c'est-Ji-dire que celui qui d6sire recevoir le Qlla exprime 
son d^sir devant un chapitre de moines et il r^pfete trois 
fois le rituel (karmavacana) que son maltrelui enseigne. 
Ensuite il regoit le Qila du Bodhisattva; c'est ce qu'oa 
appelle la « r6ception entifere » (tsou-ju). Par conse- 
quent, les disciples de la secte Vinaya, h notre ^poque, 
se pr6parent h deux formes de reception : Fentifere et la 
partielle. La c6r6mame se fait sur une plate-forme 
(Dan-j6). lis observent le Qila d，aprfes le Vinaya des 
Quatre Divisions (le Hinay^na-vinaya) et le Brahma- 
j4la-sutra, c'est-k-dire le Mahfty&na-vinaya. Les termes 
de « r6ception entifere et partielle » viennent de la secte 
Hossd et ils furent adopt^s par D6-sen dans le sens le 
plus fort. Ce n'est k coup sur qu'un saint qui a pu 6tablir 
cette doctrine. 

Boku-S6, empereur de la dynastie des T'ang, qui 
r^gna de 821 k 824, a c616br6 D6-sen dans une po6sie. 
On dit que les Devas et les chefs spiritueh (tels que 
Vatcrdvana ； Bi-sha-mon) le prot^geaient , le louaient 
sans cesse et lui offraient Fambroisie ； s,il avail quelque 
doute, les &tres celestes r^pondaient k toutes ses ques- 
tions. Un jour, le Bhikshu-Pindola (sacr6-Bind-zu-ru) 
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apparut k D6-sen et d^clara qu'il 6tait le plus grand 
homme qui eM propag6 le Vinaya, apr^s Bouddha. II 
m^rite d'etre honor6 et suivi par les savants de cette 
secte. 

II. Histoire de la secte 

Pendant cinquante ans, le Tath&gata Q&kyamuni prfr- 
cha le Vinaya dans toutesles circonstances qui exigeaient 
une rfegle de discipline. Apr6s rentr6e de Bouddha dans 
le Nirv^tna, son disciple Up&li, consid^r^ h son tour 
comme un maitre, recueillil et r^cita le Vinaya des 
Quatre-Vingts Recitations (Hftthi-j A-j A-ritsou) . Durant le 
premier si^cle apr^s Bouddha, il y eut cinq msdtres qui 
ses ucc^d^rent sans avoir de vue personnelle. Leurs noms 
sont : Mah&k^Qyapa, (Ma-ka-ka-ch6), Ananda (Anan) , 
Madhyd^ntika (Ma-den-ji), ^anav&sa (Sh6-na-wa-shu), et 
Upagupta (U-ba-ki-kou-ta) . Aprfes ce sifecle, les fidMes 
se partagferent en deux, cinq et vingt diff^renles ecoles, 
cbacune de ces 6coles ayant son lexte du Tripitaka. 

Parmi les Vinaya-pitakas des vingt 6coles, quatre 
Vinayas et cinq Q^stras seuls furent transmis en Chine. 
Le Vinaya des Quatre Divisions (Shi-boun-ritsou), un 
de ces quatre Vinayas, est le texte de l，6cole Dharmag-u- 
pta, et il a 6t6 traduit en chinois en soixante livres. Ce 
Vinaya fut d，abord recit6 par I'Arhat Dharmagupta, un 
des cinq disciples d'Upagiipta. Les noms des cinq disci- 
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pies (ou plut6t de leurs ^coles) sont : Dharmagupta 
(Don-mou-takou) , SarvftstivAda (Sappa-tta), KA^yapiya 
(Ka-ch6-bi), MahH&saka (Mi-cha-sokou) et VAtsiputriya 
(Ba-so-fou-ra). 

Sous la dynastie de Gui de la famille de Sd, (220-265), 
Dharmak^la (H6-ji) commenQa k enseigner le Vinaya 
en Chine. En 405, BuddhayaQas (Kakou-myd) apporta 
et traduisit pour la premifere fois le Vinaya complet 
(Shi-boun-ritsou) sous la dynastie de SbiQ,de la famille de 
Y6. Telles sont les dates de la transmission du Vinaya 
en Chine. Soixante ans aprbs, vivait un Chinois, mattre 
de riScole Vinaya, nommS H6-s6 qui 6tait bien vers6 
dans le Mah^s&mghika- Vinaya (Ma-ka-s6-gui-ri tsou) . 
Mais ce Vinaya n，6tait pas en harmonie avec celui de 
r6cole Dharmagupta qui avail 6t6 adopts en Chine depuis 
Dharmakd,)a ； a 應 i commenga-t-il k enseigner le Vinaya 
des Quatre Divisions k la place de celui du Mah&sd.inghika. 
Depuis ce temps jusqu'ii la dynastie des T，ang， qui dura 
de 618 h 907， les Bouddhistes chinois suivirent unani- 
mement le Vinaya de r6cole Dharmagupta ； ce fut 1^ un 
des r^sultats des efforts de Hd-s6. 

Mais D6-sen Nan-zan-Da'i-shi fut le vrai fondateur de 
la secte Vinaya en Chine. Parmi ses ouvrages, ily en a 
qui sont intitules les Trois Grands Livres du Vinaya 
(Ritsou-San-dai-bou) k savoir : 

i。 Kai-cho (Commentaire sur le gila) en huil livres. 

2* G6-cho (Commentaire sur le Karman) en huit livres. 
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3。 Guyo-ji-ch6 (Registre de la pratique quotidiemie) 
en douze livres. II y a ud catalogue de ses ouvrages 
dress6 par le maitre en Vinaya Gwan-jA. 

D6-sen eut pour successeur le second patriarche 
nomin6 Shft, dont le successeur fut D6-k6. Le quinzi^me 
patriarche fut Gwan-j6 k qui fut accord^ le nom savant 
de Dai-thi (grande sagesse). II fut un homme de savoir, 
et il composa un commentaire sur chacun des Trois 
Grands Livres de cette secte. Par consequent la doctrine 
de D6-sen fut fort propag^e partout par lui; aussi 
Gwan-j6 peul il 6tre appel6 le deuxifeme fondateur de la 
secte Vinaya. 

Quoique le Bpuddhisme etii 6i6 introduit au Japon 
en S52, deux slides se passferent avant que la doctrine 
du Vinaya fut Men connue dans ce pays. Sous le rfegne 
de Ch6-mou (724-748) deux prfetres japonais allferent en 
Chine et virent rUpAdhyAya ( Wa-j 6 , c'est-k-dire raaltre) 
Gan-jin dans le Dai-My6, monast^re de Y6-shili. II leur 
accorda la permission de propager le Vinaya au pays du 
soleil levant (Ni-pon). Gan-jin promit de venir au Japon 
avec Sh6-gen et d'autres au n ombre de quatre-vingts. 
lis arrivferent au Japon en 753, apr^is avoir cinq fois 
tents en vain d'atterrir et aprfes avoir pass6 douze 
ann6es sur la mer. L'ann^e suivante, rimp6ratrice 
K6-ken invita Gan-jin k demeurer dans le Grand Monas- 
tfere Oriental (To-dai-ji) h Nara, capital du Japon a 
cette 6poque， et elle lui confia le service du culte et 
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renseignement des pr^ceptes moraux d'apr^s le Vinaya. 
Avant cela, rex-empereur Sh6-Mou, pendant qu il Stait 
encore sur le trAne, avail fait faire, sur le conseil du 
v^n^rable R6-ben, uiie statue en bronze de Vairocana- 
Bouddha (Bi-ni-cha-na-Boutsou) , le maitre de la Per- 
fection de la Morality (Qtla-pd,ramita). Cette statue, dont 
la hauteur 6tait de cent seize pieds, fat install6e dans le 
Grand Monastfere Oriental. Aprfes rarrivie de Gan-jin, 
rex-empereur et sa fiUe rimp^ratrice r^gnante pr6tferent 
le serment solennel de pratiquer le ^ila des Bodhisattvas 
(Bo-satsou-ku), du haul de la « terrasse Qila » (Kw- 
dant), 61ev6e avec de la terre devant le temple de Vairo- 
cdiia. L'^poux de l，Imp6ratrice， le Prince Imperial, ainsi 
queplusieurs centaines de pr6tres,suivirentleurexemple. 
Plus tard, le b&timent special de la « Terrasse QUa » 
fut construit k Fouest du Temple. On employ a, dit-on, 
pour Clever cette nouvelle terrasse la terre qui avail 
ant^rieurement servi pour la lerrasse de FEmpereur ； 
cette terre 6 tail la mfeme que celle du Jetavana-vih&ra 
{Gui-on-sh6-ja) dans llnde, et de la montagne Shii-nan 
en Chine. Les trois Stages de la « Terrasse Qila » repr6- 
senient les trois categories de ^ilas Purs (San-jA- 
j6-kal). II y a sur cette terrasse Qlla une tour dans 
laquelle les images de ^^kyamuni el de PrabhAta-ratna 
(Ta-h6) sont ench&ss6es, attendu que l，exceUent sens du 
v6hicule unique et le sens profond de renseignement 
esot^rique du Dharmadh&tu sont venferm^a dans celte 
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doctrine. Aussi si quelqu'un fait sur cette terrasse le 
serment de pratiquer les priceptes moraux, il passe pour 
poss6der les Qilas de toutes les doctrines 6sot6riques et 
exot^riques. 

En 759， rimpdratrice K6-ken ordonna k Gan-jin de 
fonder un monast^re appeI6 T6-sh6-dai-ji. On a 61ev6 la 
« Terrasse Qlla » oil rimp^ratrice prftta le serment dans 
ce monast^re. L'exemple donn6 par rimp6ratrice fut 
d^sormais suivi constamment par les pr6tres et les 
Mques. 

En 762, un ordre imperial prescrivit la construction 
(Tune « Terrasse Qlla » dans deux monastferes, Yaku- 
shi-ji, dans la province de Shi-motsou-kd, et Kwan- 
non-ji, dans celle de Thi-ku-zen. La premiere fut destinee 
aux habitants des provinces orientales qui voudraient 
prfeter le serment de pratiquer le QUa; et la seconde h 
ceux des neuf autres provinces occidentales. Ces deux 
places 6tant dans des regions ^loign^es da la capitale, 
un chapitre de cinq moiaes fut charge de la c6r6monie. 
Le peuple de toutes les autres provinces recevait l，ins - 
truction du Cila k la « Terrasse ^tla » dans le Grand 
Monast^re Oriental k Nara. Un chapitre de dix moines 
y r6sidait r6guliferement. II y avait done trois « Terrasses 
Qlla » dans notre pays. Geci montre combien ^tait 
grand e la preoccupation imp6riale de faire p6n6trer la 
religion daus tout le peuple. 

Gan-jin fut le successeur des deux lignes de patriar- 
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ches appel6es ligne de Nan-zan et ligne de Sd-bou. Dana 
la premifere, il succ6da i Gou-k6， qui avail lui-mlm^ 
siicc6d6 k Dd-sen-Nan-zan Diu-shi; ]es patriarches de la 
ligne S6.bou furent H6-rei, D6-j6, Man-i， Dai-ry6 et 
Gan-jin. C，est Gan-jin qui ful l6 premier patriarcbe de 
la secte Vinaya au Japon. II appartient k proprement 
parier a I'^cole de Nan-zan, quoiqu'il f At ^galement le 
successeur de Sd-bou; car il recjut I'iiistruction du gila 
e""er de Gou-k6, qui I'avait regue de D6-sen. 



i 



CHAPITRE QUATRIEME 



hoss6-sh6. 一 SECTE DE DHARMA-LAKSMANA , c'est-a-dire 
la secte ou 6cole qui etudie la nature des Dharmas 
( U&cole du Yoga )• 

I. Histoire de la secte 

Le Tath^ata (Ny6-rai) Q^kyamuni enseigne et 
explique clairement la verit6 du chemin milieu de 
r « unique connaissance » {Vidyd-mdtra ; Yui-shiki) 
qui est le principe de la doctrine de cette secte ― 
dans les six Sutras Avataipsaka-sAtra (K6-gon-guy6), 
Samdhi-nirmocana-siitra (Gu6jin-initsou-kyo), etc... 

Neuf sifecles aprfes Bouddha, Maitreya (Mi-rokou) des- 
cendit du ciel de Tushila dans la salle des conferences 
du royaume d'Ayodhya (A-yu-cha), au centre de l，Inde， 
k la demande du Bodhisattva Asamga (Mou-jakou) et il 
lui enseigna cinq 。& stras : 

1。 YogAcArya-bhumi-Q^stra (Yu-ga-shi-ji-ron) ； 

2。 Vibh4ga-yoga-QAstra (Foun-b6tsou-yu-ga-roii) ； 

3。 Mah4yd,n&lamk4ra ou Siitr&laipk&ra-Q4stra (Dai-j6- 
sh6-gon-roii) ； 
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4。 Madhy4ntA-vibhd,ga-Q&stra ou grantha (Ben-thu- 
ben-ron) ； 

8。 Vajraccheclik4-prajnd.pd.rainit&-Q&stra (Kon-g6-han- 
nya-ron). 

A partir de ce moment les deux grands maitres en 
Qd,stra, Asainga et Yasubandhu (S6-shin), qui ^taient 
frferes, compos^rent beaucoup de Q&stras et 6claircirent 
le principe du Mab&y&na. Le principal de 、ces ouvrages 
est la VidyA-mfttra-siddhi-QAstra-k^rikft (Jo-yui-shiki 
ron), le dernier et le plus soigae des trait6s de Yasu- 
bandhu, parfait au point de vue de la composition et 
de& id^es. Dix grands maitres, dont le premier fiit 
Dharraap4la (Go-h6), composbrent chacun un commen- 
iaire sur le Q&stra de Yasubandhu. Mais le commentaire 
de DharmapMa passe pour donner le sens exact de la 
doctrine. Son disciple Qilabhadra (Kai-gen) v6cut dans 
le monastfere Nidanda, au paya de Magadba, dans Flnde 
centrale. C，6tait le plus grand maitre de son temps, il 
connai ssait k fond le sens des Q^stras Yoga et Vidy4- 
m&tra (Yui-shiki), aussi bien que celui de la « Science 
de la cause » {Hetu-Vidyd; In-myo), c'est-k-dire la 
logique indienne, et de la science du son {Qabda-vidyd; 
Sh6-myo), c'est-i-dire grammaire. Voili I'histoire de la 
doctrine de cette secte aux Indes. 

En 629, quand il eut atteint F^ge de vingt-neuf ans, 
le fameux p61erin chiaois Hiouen-Thsang alia aux Indes 
et y ^tudia les diff^rents Q&stras et les sciences sous 
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Qilabhadra. Une fois maltre de ces connaissances , il 
retourna en Chine, en 645. Cinq mois apr^s, il commenQa 
son grand travail de traduction, sur l，ordre imperial, 
dans le monastfere de Gou-Foukou-ji. II continua ce 
travail pendant dix-neuf aim6es, et il propagea forlement 
la doctrine de cette secte dans la Chine. Son disciple 
principal fat Ki-ki, grand savant et grand 6crivain. II 
composa, dit-on, une centaine de commentaires sur les 
SiHtras et Qftstras , et fut appel^ le grand-maltre du 
monast^re Ji-on (Ji-on-Dcu-shi). 11 transcrivit g6n6rale- 
ment dans ses ouvrages ce qu，il avail appris oralement 
de son maltre Hiouen-thsang ； aussi la plupart de ses 
ouvrages sonUils toujours appel^s Registres de Trans- 
mission (Jukki). Ki-ki eut un disciple nornm^ E-sh6 
dont le disciple fut Thi-shft. Chacun d'eux 6crivil 
quelques ouvrages, et fit connaltre la doctrine de cette 
secte en Chine. 

EUe fut portde au Japon k quatre reprises. Deux de 
ces ^poques sont particuli^rement connues ； on les ap- 
pelle la Transmission du Sud et la Transmission du Nord. 
En 6S3 , un prfttre japonais nomm6 D6-sh6 de Gwan- 
gd-ji alia en Chine et il y suivit en meme temps que Ki-ki 
les leQons de Hiouen-Thsaug. Quand il retourna au 
Japon, il transmit la doctrine a Guio-gui ； c'esl la trans- 
mission qu'on appelle celle da Monaslere meridional ； 
car Gwan-g6-ji iiaii k Asiika dans la province d'Yamato. 
Plus lard, en 712， Geu-b6 alia en Chine et y 6tudia la 
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doctrine de la secte Hoss6， sous Thi-shu. De retour au 
Jap on, il la transmit k Zen-jeu; c'est la transmission 
qu'on appelle celle du Monastere Septentrional ； car, 
K6 -bukou-ji, k Nara, est au nord d'Asuka. Depuis ce 
temps, la doctrine a ete perp6tu6e par de grands savants. 

II. Doctrine de la secte 
A. Division doctrinalb 

Celle secte divise, d'apres le Samdhi-nirmocana-sutra 
(Ge-jin-mitsou-kyd) toules les predications du Talhdgala 
Q^kyamuni , en trois p6riodes : i。 Existence [On) \ 
2° N6ant {Koii) et 3。 Chemin milieu {Thil-dd). Toutes 
les doctrines du Mah&y^na et du Hinayina au nombre 
de quatre-vingt mille sont renferm6es dans ces trois di- 
visions. A la premifere periode, les gens s'ignorant eux- 
memes croient f au ssemen t a rexis ten ce de leur propre moi 
(Atman ； Go) et ils se precipitent dans l,oc6an des trans- 
migrations. G，est pour ces gens-lJi que Bouddha ensei- 
gna la premifere division de la doctrine : I， existence, selon 
laquelle tout felre vivant est irr6el, mais les Dharmas 
existent. Tel est le caractere de cetle doctrine pr6ch6e 
dans les quatre Agamas * {A-gon) el les autres SAtras du 
Hinay 在 rm. 

1. Ce sont : lo Madhyamdgama {lh\i'Si-gon), 

2。 Ekottardgama (Z6-ithi-a-gon). 
3° Samyuktdgama (Z6-a-gon). 
40 Dirghdgama (J6-a-gon). 
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A la seconde periode, les gens de petite intelligence, 
quoiqu'ils puissent d6lruire la fausse idSe de Fexisteace 
du « moi » et echapper ainsi aux naissances continuelles, 
qui sont la consequence de la premifere periode, croient 
encore k Vexistence reelle des Dharmas. Aussi ne sont-ils 
pas capables de voir la verite. G，est a rintention de ces 
gens que Bouddha enseigna la seconde division de la doc- 
trine .: le neant de toutes choses, dans le Mah4prajn4-p^- 
ramitA-siitra, etc. Cette doclrine dissipe la fausse id6e de 
« r existence des Dharmas »; mais elle mene les homines a , 
croire au « n^antpurdetous les Dharmas »• II y a ainsi deux 
especes de personnes , dont Fune croit a !'« existence ou 
r6alit6 des Dharmas » etPautre au « n6ant ou non-realite » . 

A la Iroisieme periode, Bouddha prfecha, pour detniire 
ces fausses idees, le « chemin-milieu » qui n est ni rexis- 
tence ni le n^ant. La doctrine de cette p6riode monlre 
que la nature imaginaire [Parikalpita-lakshana; h6ii-gue- 
sh6-shii-sh6 ) est irreelle, mais que la nature relative 
[Patatantra-lakshana ； E-ta-ki-sho) et la nature absoliie 
( Parinishpanndi'lakshana ； En-jd-jitsou-shd) sont r6elles. 
Dans rAvatamaska-sAtra ( K6-gon-guy6 ) et le Samdhi- 
nirmocana-sutra ( Ge-j in-initsou-ky6 ) , il y a plusieurs 
expressions techniques telle s que les « trois mondes » : 
de d6sir [Kdma ； yokou), de forme ( RApa ； shiki ) et de 
non-forme {ArApa^ Mou-skiki) qui sont I'esprit unique ； 
les huit « connaissances » ( Vijfidnas ； Shiki) et les trois 
natures {Lakshanas , Sh6)* 
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Cependant, la docLrine n'a, ala verite, qu'une seule et 
m^me Iheorie et il v a n^cessaircment trois classes : la 
haute, la moyerine et basse classe ； chacune d，elle exige 
un systfeme special d'enseignement. Les gens de haute 
intelligence peuvent comprendre la verit6 du Chemin- 
Milieu qui n'est ni existence, ni n6ant. Mais ceux d'une 
intelligence moyenne ou basse qui sont egalement inca- 
pable s de comprendre les deux lermes extremes n'en 
connaissent qu'un seul : Fexislence ou le n6ant. On les 
. appelle les Bodhisaltvas a ^intelligence graduelle ou 
lente. Us ne connaissent d'abord que F existence des 
Dharmas ； puis ils en connaissent le n6ant， et ils 
entrent finalement dans le Chemin milieu du vrai neant 
et de r existence jmeilleure (S hin-kou-my6-ou) . 

Voici les deux manieres dont on explique ces trois 
periodes. Si on les regarde au point de vue de rintelli- 
gence graduelle, elles sont representees dans la cat6go- 
rie du temps par les trois mots de » Commencement )) 
(Ch6)， de « passe » (Sha-kou), et de « present » (Kon) 
dans le Samdhi-nirm ocana- su tra . 

Si on divise les enseignements de Bouddha au point 
de vue de r existence, du neant, et du chemin milieu, 
les trois periodes sont alors les collections de sens cor- 
respondant. Ainsi FAvatamsaka-sutra (K6-gon-ky6 est 
mis dans la Iroisifeme p6riode ； car il explique le Chemin 
milieu quoiqu，il soil la premifere predication de Boud- 
dha, tandis que le SAtra de la Derniftre Instruction (Yui- 
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ky6-guy6) est atlribu6 a la premifere p6riode en raisoa 
de son caractfere. 



B. ESQUISSB DE lA DOCTRINE 

Celte ecole reparlil d'aprfes le Chemin milieu du Vidy4- 
mfttra-siddhi-CAslra (Jo-yui-shiki-ron) en cinq classes 
les cent Dharmas. Voici ces cinq classes : 

(Shin-no). 
(Shin-]6-hO). 
(Shiki-h6). 
(Siiin-fou-s6- 

6I16). 
(Moa-i4i6). 



!• Hois de rintellect 
2。 Qualil^s intellectuelles 
30 Formes intellectuelles 
40 Tout ce qui est en de- 
hors de rintellecl 
5° Immateriel 
(tout ce qui n'affecte pas 
rintellect). 



CiUa-Rdjas 
Caitta-dharmas 
Rupa-dharmas 
Citta-viprayuk- 

ta-dharmas 
Asamskiita- dhar- 
mas. 



Quoique l，on compte cinq classes, il n，y a au fond rien 
que le Gitta (rintellect unique). On compte huit rois de 
rintellect, a savoir : 

1* Connaissance de'la vue Cakshur-vijAdna 
2。 Connaissance de rouie Qrotra-V'^ 
3° Connaissance de Todorat Ghrdna-V^ 
4° Connaissance du goftt Jihvd- V"。 



5。 Connaissance du toucher Kdya- V° 
60 Connaissance du senti- Mano- V° 
menl* 

(qui depend toujours du septieme). 



(Qen-Bhiki). 
(Ni-shiki). 
(Bi-8hiki). 
(Z"sou-8hi- 

ki). 
(Shin-shiki). 
(I-shiki). 



1. Nous le regardons comme identique a rinlelligence; en d'aulres 
termes, c，est le sens interieur. 
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7。 Gonnaissance du senti- Klishta-mana-V^ (Mana-shi- 
ment fauss4 ou d^fec- ki). 
tueux 1 

8。 Gonnaissance du r^cep- Alaya-V^ (Araya-shi- 
tacle« ki). 

Le huitifeme pent s'entendre de Irois faQons : comme 
« aclif » (N6-z6), comme « passif » Sh6-z6) et comme « de 
volition )). II est actif en tant qu'il contient les semences 
de toutes choses; passif, en tant qu'il subit les effets de 
toutes choses; il est de volition, parce qu il saisit ferme- 
ment en lui-m^me tous les fetres et le moi. On Fappelle 
la Gonnaissance principale, parce qu'elle contient les 
semences de toutes choses qui produiront des effcts. Les 
sept pretniferes espfeces de connaissance ne peuvent agir 
indSpendamment de la huitifeme. Le septifeme roi de 】a 
connaissance a pour objet la « vue » (Ken-bun) ou per- 
ception de la huiti^me. Les cinq premiers out pour objet 
la partie du nionde materiel comprise dans la cat^gorie 
de « forme » (S6-bun), autrement dit les ph6nomfenes 
imaginaires de la huitifeme. La sixifeme, qui est la con- 
naissance du sentiment, a pour objet toutes les choses. 

Par consequent, toutes les choses apparaissent par 
reffel de ces huit especes de connaissance ； sans elles, il 
n，y a rien. C，est d'elles que dependent les qualit^s intel- 

1. Affects des cinq kle^as : ignorance, imagination, cupidity, haine, 

2. Nous le regardons comme la chose en soi, ou la nature id6ale. 
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lecluelles (Caitta-dhannas) ou le monde intellectuel; 
elles en sont inseparables. Le monde des formes (Shiki- 
h6) apparait dans la cat6gorie de forme par Feffet de 
Finlellect et des qualit^s intellectuelles, puisque Fun est 
natureltement inseparable de F autre. 

Les « choses en dehors de I'intellect » ( Shin -fou-s6-6-h6) 
n'ont rien de r6el et sont fornixes momentanement par la 
combinaison de Yintellect^ des qualites inteilectuelles et 
des formes. Quant au « non-compos6 >> [Asamskrita ； 
Mou-i-h6) ou k ce qui n,affecte pas rinlellect, ce n'est 
pas rintellect qui le fait apparailre, puisqu'il est Fidee 
qui n'est soumise ni a la naissance ni k la destruction. 
Mais il n'est pourtant pas en dehors de rintellect, puis- 
qu'il en est la veritable nature. Si les choses qui sont 
sujeltes aux perpetuelles vicissitudes de la naissance et 
de la destruction apparaissent par la combinaison de 
causes et d'agents determines par les circonstances, 
l，id6e abstraite qui est la veritable nature des choses 
elles-mfemes est permanente et ne se manifestn , pas 
ph6nomenalement. Mais jamais, s，il n，y a point d'id6es, 
un ph6nom5ne n'apparaitra spontanement k Fexistence. 
En d'autres Icrmes, les phenomfenes n'apparaissent que 
s'ils out une raison d'etre produits et detruits. Ainsi les 
Asamskrita-Dharmas, ou le « noii-compos6 » : (ou ce 
qui n'affecte pas rintellect) sont ce dont dependent les 
Samskrila-Dharmas ou (( ph^nomenes. » Mais ils sont 
inseparables naturellement les uns des autres , car 



HOSSd-SHU 



43 



r « unique connaissance » renferme le monde id6al et 
le monde phenomenal. 

Les cent dharmas enumeres dans le Q4slra de cette 
secte sont les elements des cinq classes qui son! ci-dessus 
mentionaees. II y a les huit « rois de rinlellect », les 
cinquante et un (( dharmas intellectuels », les onze « dhar- 
mas formels », les vingt-quatre « dharmas en dehors de 
rintellect »， et l.es six « Asamskrila-Dharmas Tels 
sont les cent dharmas du VidyA-mdlra-siddhi-Qaslra 
( Jo-y ui-shiki-ron) , ou ils sont aussi partages en dharmas 
de « mat^rialite » (Ji) et dharmas de « raison » (Ri). De 
plus, ils sont appelcs, dans leur ensemble, « l，unique 
connaissance » (Yui-shiki). Dans le Yoga-QAstra, il y a 
six cent soixante dharmas enumeres. 

C. Doctrine de meditation (kwan-mon) 

Pour cxposer celte doctrine, nous devons rechercher 
la nature de robjet et du sujet de la meditalion. L'objet 
de la meditation comprend tous les dharmas ph6nom6- 
naux et absolus qui sont de trois differ entes natures : de 
】a nature imaginaire, de la nature relative el de la nature 
absolue, II y en a cinq espfeces designees par les termes 
techniques suivants: 

i** Connaissance qui rejelte le faux et conserve la 
v6ri t6 {Keri'kd'Zon-jitsoU'Shiki) , c'est-Ji-dire qu'elle rejette 
la nature imaginaire {parikalpita-lakshana ； Hen-gu6- 
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8ho-shu-sh6) com me fausse, et conserve la nature rela- 
tive {par at antra; Ela-ki) et 】a nature absolue {parinish- 
panna; En-j6-ji-sh6) comme I'existcnce on la reality. 

2。 Connaissance qui rejette la confusion et conserve 
la puret6 、C haran-rou-jun-shiki) , c'esl-i-dire qu，el】e 
rejette les objets qui peuvent 6tre confondus comme 
6tant inl6rieurs et extirieurs ei conserve F unique con- 
naissance qui est purement int^rieure. 

30 Connaissance qui laisse dec6l6 la fin et remonte au 
principe ( Chd-rnatsou-ki-hon-shiki), c'est-^-dire qu'elle 
remonte au principe qui est 】，intelligence (Zi-sh6-boun), 
en laissant de c6l6 la « par lie de forme et de vue » (S6- 
boun et K6n-boan), c'est-k-dire les ph6nomfenes d'ima- 
ginatioii et de perception, comme un objet loinlain. 

4。 Connaisance qui cache 】，inf6rTioril6 et qui montre la 
sup6riorite [On-r 仏 ou - kcn-sM-shiki) , c'est-a-dire qu'elle 
cache les dhavmas intellecluels (Shin-j6) comme infe- 
rieurs, el montre les rois de I'intellect qui leur sont sup6- 
rieurs. 

50 Connaissance qui rejette les formes et comprend la 
nature 、Ken-sd-sh6-shd-shiki) ， c，est- 纽 -dire qu'elle rejelle 
les objets mal6riels (Zi) comme les formes, etc., et 
cherche a comprendre Fidee abstraite qui est la vraie 
nature. 

Celle nature est appelee « Fesprit pur de la nature 
olle-meme » (Ji-sh6-sh6-j6-sliin) dans le Crimala-sulra. 
Voila les ciaq termes cxpliquant I'objel dela medilalion. 
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La nature du sujet de la meditation y cesi la « Sagesse » 
{Prajhd ； E) qui est un des dharmas intellectuels du 
groupe appele le « monde separ6 * (B6lsou-kyo), parce 
que c，est la sagesse qui apparait dans la meditation. 

Quand on praliqae Funique coaaaissance, cotnbien 
de lemps faul-il atlendre, quelles passions faut-il d6truire 
a van I d'atleindre retat de Bouddha? 

Apr^s avoir pour la premiere fois 6leve sa pensee^Ia 
Bodhi, a la coanaissance qui est Irfes profoade et tr^s 
ferme, grdce h la puissance de ccrlaines causes et 
aux conseils de boas amis, I'homme doit passer Irois 
Asamkhyas (innombrables p6riodes) en pratiquant cons- 
tamment la medilation. Pais, passant par les divers 
degres et d6lruisant robslacle des passions et le voilo 
qui couvre Ics choses a conaaitre (Kleg^varana el 
JneyAvarana), il oblient les qualre especes de Sagesse 
et il atleinl a rilluminalion parfaile (ParinirvAna). Si on 
veut plus de details sur cette doctrine, il faut etudier le 
Qdstra principal de la secle, la VidyA-m4tra-siddhi- 
Qdslra-kArikA (J6-yui-shiki-ron). 

1. Voir pour I'explicalion de ce terme le tableau donn^ dans I'ap- 
pendice (famille des JGailla-dharmas), 
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San-ron-shi:. ― Secte des trois (Jastras, c*est-a-dire 

ecole Madhyamika. 

I. Histoire de la secte 

I) y a trois livres principaux dans cette secte, k savoir : 

1。 LeMadhyainaka-Q^sira(Livredu Milieu ； Th&-ron). 

2° Le Qata-CAstra (Cent livres ； Hyakou-ron). 

3。 Le DyftdaQa-nik^ya (Livre des Douze Portes ' ； Ju- 
ni-mon-ron) (ou Mukha)-QAstra. 

D'ou le nom du San-ron-shA. Ces Qastras exposent 
entiferement les enseignemenls de ioute la vie du 
Bouddha. Pour celte raison la secte est appel^e aussi 
'« Secte des enseignemenls de Ioute la vie du Bouddha » 
(Ithi-dai-ky6-8hi!i) . En consequence, elle difffere beaucQup 
de toutes les autres qui ont fondles plus tard sur 
tel ou lei des S&tras ou des aulres livres sacres. Ceux 
qui choisissent un Siitra son! forcement restreints dans 
leur opinion, obliges d'en exalter rcxcellence compara- 
tive par rapport aux autres doctrines du Mab&y&na ； 

1 . D'aprds le chinois. 
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ainsi certaiiie secte regarde rAvalamsaka-sutra (Ke-gon- 
guy6) comme le Sutra principal et considere tons les 
autres comme ses branches, tandis qu'une autre revere 
d une fagon aussi exclusive le Saddharma-pundarlka- 
sAtra (H6kk6-ky6). . 

L'exclusivisme de ces sectes vient de ce qu*elles 
ignorent la pens^e orig-inelle du Bouddha qui tenait a 
rendre la v6rit6 intelligible k tous. Des esprits diff6rents 
exigent des systemes d'enseignement diff^rents. Mais les 
doctrines du Mah^ty&na ont toutes un m6me objet sans 
aucune difference ； il est done n6ce$saire de trouver un 
chemin milieu. II faut pr6cher k chaque genre d'audi- 
teurs le Sutra de doctrine qui lui convient. Un medecin 
donne a ses malades, pour les guerir, des medicaments 
diflferents selon la maladie, sans que personne discute 
sur Texcellence comparative des medicaments. Les doc- 
trines du Mah^y&na ne sont rien que les enseignements 
principaux de Q^kyamuni entierement exposes dans les 
QA,stras de cette secte. 

II y a deux lignes de transmission de la doctrine de 
cette secte, k savoir : La ligne de Ka-j6 et celle de Gen-ju. 
Le premier patriarche dans I'lnde fut le Bodhisaltva NA- 
gArjuna (Ryu-ju), I'auteur du Madhyamaka-Q^stra et de 
Dv4daQa-nik^ya-Q4stra, deux des trois Q^stras. II trans- 
mit la doctrine a Bodhisattva Deva (Dai-ba), I'auteur du 
Cata-Q^stra. II eut pour successeur R 色 hula (Ra-g6-ra), 
dont le successeur fut Nllanetra (Sh6-mokou). Aprfes 
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eux, il y eut un prince nornm^ Si^ryasoma du pays de 
Kharachar (Ki-ji), qui 6tait trfes vers6 dans les trois Qks- 
tras et qui transmit la doctrine k Kum&rajiva (Ra-ju). A 
r&ge de soixante-trois ans, ce dernier vinl en Chine ； et 
quand il arriva k Chang- An, il avail quatre-vingt-un ans. 
Ilytraduisit les trois Q^stras en chinois et devint fonda- 
teur de cette secte en Chine. Ses disciples 6taient au 
nombre de trois mille ； les quatre plus grands (Shi- 
te tsou) furent D6-sh6 , S6-j6, Do-yfl et S6-6ai. La 
doctrine fut transmise successivement de Dd-sh6 k 
Don-sai, D6-r6, S6-sen, H6-r6 et Kithi-z6 du monastere 
de Ka-j6-ji. Ce dernier parfit la doctrine de cette secte. 

Son disciple E-kwan vint de Cor6e au Japon en 625, 
et fut nomin6 k la direction du monastere de Gan-g6. 11 
fit avec succ^s une conference sur la manifere de lire les 
trois Q^stras comme prifere pour obtenir la pluie, et il 
fut nommS S6-j6 (Evfeque). II est consid^r^ comme le 
premier patriarche de la secte au Japon. II transmit la 
doctrine k Foukou-ry6^ qui vint de Go' au Japon. 
Foukou-ryd la transmit k son fils Thi-z6, qui alia en 
Chine et y devint disciple de Kithi-z6, connu sous le nom 
de Kk'jd Dai-shi. Aprfes lui, Do-ji, Zen-gui, Gon-s6, 
An-thi6, etc. ； se transmirent successivement cette doc- 
trine et la firenl fleurir dans notre pays. 

1. II est plus correctement Kiu-tchi en Chinois. 

2. C，est une aiicienne province nominee Wu de la Chine m^ridio- 
nale ； maintenant elle appartient au Ki'ang-sou-sing. 
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L'autre ligne est celle de Nilanetra (Ch6-moku), Bhava- 
viveka (Ch6-b6n), Jn&naprabha (Thi-ko) et Div^kara 
(Nitti-ch6), qui etaient tous Indiens. Div^kara transmit 
la doctrine h H6-z6 connu par son litre poslhume de 
Gen-ju Dai-shi， qui mourut en 712. Apres H6-z6, per- 
sonne ne recueillit sa succession en Chine. 

De ces deux lignes, I'^cole de Ka-jo est consider6e 
comme la doctrine orthodoxe. 

II. Doctrine de la secte 

Pendant toute sa vie, Bouddha precha la verite sous 
deux formes relatives (Ni-tai) pour enlever les id^es con- 
fuses des jistikas, c'est-k-dire de ceux qui croyaient a 
rexistence de toute chose, et des N^slikas, c'est-k-dire 
de ceux qui croyaient au nfrant de toule chose. Par la 
faute de ces idees, les uns et les autres soufFraient 6ter- 
nellement de la transmigration ； aussi les d6signe-l-oii 
comme la (( confusion originelle » (Hon-mai). L'une de 
ces deux formes relatives de la verit6 est appeI6e la 
v6rit6 banale (Zo-ku-tai), et F autre, la v6rit6 siiperieure 
(Shin-tai). EUes ne sont pas les objels sur lesquels 
Bouddha m^dita, mais seulement les differences de Ian- 
gage de sa predication. II est expos6 dans le Madhy- 
amaka-C^stra^ que « les Bouddhas prfech^rent la loi aux 
etres vivants, d'aprfes les deux formes relatives de la 
veril6. )> Mais apres renlree du Bouddha dans le NirvAna, 
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les hommes suivirent mal I'enseignement de ses paroles ； 
ils redevinrent Astikas ou NAstikas. Ces erreurs son! 
appel^es la « confusion derniere » (Malsou-mai). Les 
trois Q4&tras de la secte Madhyamika furent composes 
par Ics Bodhisattvas N%4rjuna et Deva, dans le but de 
d6truire cetle confusion. 

Le litre com plot du ThA-ron (Mad hy amaka- q As t r a) est 
ThA-kwan-ron (Livre sur la Meditation moyenne). Le 
mot ThA signifie le chemin milieu de « non-acquisition » 
(Mou-toku). Conlempler ce chemin milieu, c'est la medi- 
tation juste. Le Jivre contient les paroles produites par 
cette juste meditation, les paroles elles-mfemes soni les 
deux formes relatives de la v6ril6. La v6rit6 banale qui 
est inh^rente au n6ant est expos6e pour les N&stikas qui 
croient qu，il n'y a rien. La verit6 siiperieure qui est 
inhSrente k rexistence est .expos6e pour les Astikas , qui 
croient k rexistence de toute chose. Cependant elles soul 
6galement propres a faire comprendre le Chemin-Milieu. 
II y a vingt-sept chapitres dans le Madhyamaka-Q^stra. 
Les vingt-cinq premiers refutenl les id&es confuses des 
savants des doctrines du Mah&y&na; et les deux autres, 
celles des partisans du Hmay&na. 

II y a dans cette secte huit antitheses qu'on appelle 
les huit confusions, Ce sont : la « aaissance » et la « dis- 
solution »; les « allees » et les « venues »; 1， « identite » 
et la « diversite )); 1, (《 existence » et le « neant ». Pour 
chasser ces idees chimeriques , on emploie les .huit 
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lermes n6gatifs, c，est - i-dire, la « non - naissaace » et la 

« non- dissolution » ； les « non- allies » et les « non-ve- 
nues » ； la « noii-idenlil6 » et la « noa-diversit6 » ； la 
« non-existence » et le « no.n-n6ant ». Si on medite bien 
sur cette conception profonde des huit negatives , on 
echappe k la souffrance de la transmigration, au monde 
du bien on du mal, k l，id6e de l，6tre ou du neant. Les 
deux formes relatives de la v6rit6 iTadmettant pas l，id6e 
de retre ni celle du neanl, on pent dire que l，6lre est 
inherent au n6ant et le n^ant inherent k I'etre. En 
d'autres termes, F^tre pur n'est pas enti^rement distinct 
du ii6ant et le n^ant pur n'est pas entiferement distinct 
de r^tre. Si on se d6gage de rid6e chim6rique du n6ant 
et de rfelre, on n'aura plus besoin des deux formes re- 
latives de la v6rit6, qui s'emploient dans renseignement 
justement pour chasser cette id6e chimerique. 

Le Dv&daga — nikdya — Q&stra (Ju-ni-mon-ron) est divise 
en douze parties et refute la confusion des partisans 
du Mah4yd,Qa. Si on se place au point de vue g6n6ral, 
ce Q&stra comprend aussi Fexpos^ des deux formes 
relatives de la v6rit6 par lesquelles est r6futee la der- 
niere confusion. 

Les deux (^^stras, Madhyamaka et Dv^daQa-nikAya 
sont les ouvrages de NAg4rjuna» II n'est pas douleux que 
les Indiens croyaient k la doctrine continue de ses ou* 
vrages ； les habitants des seize grandes provinces entre 
lesquelles les Indes 6taient divisees, appelaient NAgAr- 
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juna " Bouddha sans sa marque caracldristique » (Mou- 
s6-g6-But50u) et respeclaient ses ouvrages comme s，ils 
6taient les Sulras prononc6s par Bouddha en persoDnc. 
Ce respect a peut-fetre son origine dans les paroles pro- 
phitis^es par le Bouddha dans les Lank&vatAra-Sutra 
(Ry6-ga-ky6) ； voici ces paroles : 

« Aprfes le NirvAna du Tath&gata ； il y aura dans 
ravenir un homme ！ 

« Ecoute-moi attentivement ； 

(( 6 Mahftmaii (Dai-6) ； 

« Un homme qui observera ma Loi ； 

« Dans le grand pays du sud, 

« il y aura un v6n6rable Bhikshu, 

n nomm6 le Bodhisattva-NAgArjuna, 

« qui d6truira les vues des Astikas et des Mstikas; 

(( qui prfechera aux homines mon yftna (v6hicule), 

(( la plus haute loi du Mah&y&na, 

« et qui aiteindra la Pramuditft-bhumi (Stat de joie), 

(( et qui doit naitre au pays de Sukhdvati. » 
Aujourd'hui encore, il y en a qui souliennent que le 
Lank&vat&ra est un des MahAyAna-Siitras et que ces 
SAlras ne sont pas les paroles du Bouddha, mais qu'ils 
onl 61^ composes a une epoque post^rieure. Le Bouddha 
entra au Nirvana le quinze du deuxieme mois, et deux 
mois apres, le quinze du quatrifeme mois, Mahd.k4Qyapa 
recueillit le Tripitaka dans la caverne du Sapta-parna 
(sept feuillcs). En dehors de cette collection, il n'y a 
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aucun s&tra qui contienne les paroles du Bouddha. Nul 
des Mah&y&na-sulras n'est authentique ； on dit meme 
qu'ils out el6 d^couverts les uns dans le Palais du Dragon 
au fond de Foc^an ； les autres, dans la Tour de fer aux 
Indes, etc. ； et, par consequent, ils ne sont pas dignes de 
creance. 

Le scepticisme des uns, Ferreur des autres , nous 
allons maintenant les dissiper comme les vents violents 
chassent les images obscurs qui voilaient le ciel. 

II y avail jadis dans Hnde quatre casles * qui sont la 
classe avec des limites fix6es et infranchissables dans 
laquelle on doit etre n6 pour lui appartenir. Trois de ces 
castes soul Ariennes , h savoir : Celle des Br^hmanas 
； Bara-mon), c'est-k-dire des savants ； celle des R^janyas 
ou Kshatriyas (Setsou-tei-ri), c'est-k-dire des princes et 
des guerriers; et celle des Vaigyas (Bi-sha), c'est-k-dire 
le commun, le peuple (Vig) et uiie， non arienne, k 
savoir : les ^udras (Shu-da), c*cst-a-dire les indigenes 
qui servaient d'esclaves aux Ariens et principalement 
aux Br^hmai.ias. II y avail aussi une famille produile 
par la confusion des castes, appel6e Cand^las. 

Les homines des hautes classes regardaient comme 
des animaux ceux des castes inferieures. Afin de detruire 
celte deplorable coutume, Bouddha leur enseigna le 
chemin que chaque homme, quel qu'il soil, peut suivre 

1. L'hymne du RikoCi Fon voit les quatre castes sortir des quatre 
parties du corps de Purusha, est le fameux Purusha-sdkla. 
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pour arriver a poss^der la mfeme part de lumifere, pour 
devenir Bouddha. Mais cette transformation si absolue 
des anciennes id^es n'^lait pas achev6e quand Bouddha 
entra dans le Nirvana; les hommes croyaient qu，ils ne 
pouvaient parvenir qu'k la dignity de Qr^vakas on 
Pratyeka-buddhas , non k celle de Bouddha, qui leur 
semblaitStre reservee a un seul fetre (QA-kyamuni); aussi 
dcwtferenl-ils de la doctrine du Mahd,y4na qui enseigne 
que tons les elres peiivent devenir Bouddhas. Cette 
erreur ne fait-elle pas penser h ces Pretas (Esprits de 
morts) pour qui tout est flamme, mfeme I'eau pure? 

Aprfes Fentr^e du Bouddha dans le Nirvana, Irois 
Tripitakas furent formes ； le premier fait dans la caverne 
dite des Sepl Feuilles, prfes de RAjagrihaest d6signe sous 
le nom de Tripitaka de l，Ecole Sthavira (J6-za-bu); le 
s«ccmd fait en dehors de la caverne porle le nom de 
Tripitaka de I'ficole Mahd,samghika (Dai-shu-bu). Le 
tr©i&ieme fut etabli par Manjugri el Maitreya ； c，est le 
recueil des livres du Mah^ydna; et quoique leur clarte 
soit aussi pure que celle du soleil du midi, les partisans 
du Hinay^na, au lieu d'etre honteux de ne la point voir, 
proferent contre ces livres des propos injurieux, com me 
ks adeptes de la religion de Confucius traitent le Boud- 
(Ihisme de loi barbare sans en avoir jamais lu la 
doctrine. 

Cent seize ans aprds le NirvAna du Bouddha, on ajouta 
au Tripitaka quelques Mah^y^na-sutras ； si ces derniers 
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n'avaienl pas existe auparavant, d'oii 】es aurait-on 
lir6s? En outre, deux siecles apres Bouddha, on ajouta 
encore au Tripitaka les sutras suivanis : Avatamsaka 
(Ke gon) , Nirv&na (Ne-han) , (^rimalA.-devi-simhan4da 
( Ch6-man), Vimalakirtti-nirdeQa ：' Yui-ma) ， Suvarna- 
prabb^sa (Kon-kd-my6), Praj nlt-p^ramit A (Han-nya) et 
d'aulres. A cette 6poque, Agvaghosha (Me-myo) et 
N^gArjuna (Ryu-ju) n，6taient pas encore nes. Qui peut 
done affirmer serieusement que rAvatamsaka-sutra 
(Ke-gon-guyo) soit un ouvrage de N4g4rjuna? A la 
meme epoque, c'est-^-dire deux siecles aprfes Bouddha, 
r existence de la doctrine du Mahdy^na, contestee par 
le Lokottarav^da (Shus-se-bu), 6tait admise par I'Ecole 
Ekavy avah kr\ ka (Ithi-setsou-bu); peut-etre cette seconde 
ecole renfermait-elle encore quelques vieillards ayant 
eixtQndu les predications du Bouddha. C'est dans ce 
temps que Shi-h6-6 descendit du massif de rHimMaya 
el que MahAkAlyAyana (Dai-ka-sennen) sortit du lacAna- 
vatapla (Anucku-ta-thi), vieux disciples du Bouddha, 
tous deux ^ramanas (cha-mon i. lis introduisirent dans 
le Hinay4na quelques-unes des idees du Mah^ydna et 
fondferent les Ecoles Bahucrutika (Ta-mon) et Bahu- 
Qrulika-vibhajya ( Ta-moa-f o un-b6tsou . Ces differents 
fails prouvent que tous les adeptes du Hinay^na n，at 
taqaent pas le Mah^yAaa. Cette remarque faite, nous 
allons trouver une preuve incontestable de la doctrine 
du Mah^y^na, dansle MAy^l-sftlra, un des HinayAna-sutras 
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qui peuvent eire le moins r6cus6s par les partisans de 
cette secte ； on y lit en effet: « La Loi juste du Tath^ata 
durera cinq sifecles ； au premier sifecle, Upagdpta prechera 
la loi et instruira les homines; au second, le Bhikshu 
(^ilananda fera de mfeme; au troisifeme, le Bhikshu Nila- 
padmanetra [ Ch6-r6n-gu6-gan) fera de meme ； au qua — 
tri^me, le Bhikshu Gomukha (Go-ku) propagera la 
doctrine ； au cinquifeme, le Bhikshu Raiaadeva (H6-ten) 
continuera cette oeuvre et convertira les homines au 
Bouddhisme. Puis la Loi juste relournera au neant, 
pendant le sifecle suivant, des doctrines her^tiques au 
nombre de quatre-vingt-seize, seront oppos6es a 】a Loi 
de Bouddha. Mais le Bhikshu Agvaghosha (Me-my6) 
viendra, qui brisera ces h6reliques,et pendant le septifeme 
siecle, un Bhikshu nomme NAg^rjuna (Ryu-ju) achfevera 
de d^truire la banni^re des Infidfeles et rallumera le 
flambeau de la Loi juste ». Ainsi dans le Hinaydna-sutra 
meme, Bouddha annonce clairement, k sept sifecles de 
distance, raction de NAgArjuna. D'ailleurs, si tout 
homme a honte de falsifier les textes sacr^s, comment 
soupQonner un grand homme comme N4g4rjuna d'une 
pareille coiitrefagon? Et quelle raison de predire dans les 
siitras des deux Ydnas la venue d，un homme qui ferait 
line telle chose? Que les hommes jaloux et injustes ac- 
cordent confiance a quelque faux rapport, soil; mais le& 
veritables Bouddhistes sauront toujours reconnailre la 
verity. 
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Nous allons maintenaat examiner I'origine du ^ata- 
CAstra (Hyaku-ron). Un jour le Bodhisattva Deva se 
dit : « Pour que les branches de Farbre meurent, il 
faut arracher la racine ； pour que la vraie doctrine 
puisse ^tre enseignee partout , il faut Fenseigner 
d'abord au roi et le convertir le premier ！ )> II prit Ja 
lance, se fit garde du palai, devint rapidement chef, 
reorganisa rarmee, retablit la discipline, simplifia et 
eclaircit tous les regie ments; les soldats se soumirent 
avec empressement a son autorite et le roi, pour lui 
prouver sa satisfaction, lui demanda ce qu'il d^sirail en 
r6compense. Deva r6pondit : « J，ai etudie longtemps ； 
ma science est profonde et 6tendue ； je voudrais discuter 
en presence de Votre Majeste avec les r6pr6sentaiits de 
Unites les doctrines. » Le roi ayant acquiesc6 a sa de- 
mande, Deva fit dresser siir la place publique une tribune 
61ev6e et proposa le sujet suivant qu'il fit afflcher sur les 
murs de la ville : 

« Parmi tous les hommes saints, Bouddha est le 
plus grand. 

" Parmi toules les lois, celle de Bouddha est la plus 
juste. , 

« Parmi tous les sauveurs du monde, le Saingha 
(eglise) bouddhiste est le plus sur. 
A celui qui i,6futera ces v6riles quej'affirme, j'offre 
ma t^te. » 

Un grand nombre de savants s'assemblerent et pre- 
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lerent le serment de livrer leur ikie s，ils etaient vaincus 
dans le debat ； mais Deva leur rSpondit : « Notre but est 
de faire r6gner la fraternit6 partni les homines ； nous ne 
voulons pas voire mort : mais si je I'emporte sur vous, 
vous raserez vos cheveux et deviendrez nies disciples. )) 
Les conditions ainsi regimes, la discussion s'ouvrit ； tous 
furent vaincus ； les uns des la premifere journee; les 
aulres, au bout de deux ou trois jours; Deva triompha; 
Irois mois aprfes, plus d，un million d'hommes se conver- 
tirent. Deva se retira alors dans la foret et ecrivit alors 
les discours qu il avail tenus aux h6retiques dans celte 
discussion memorable ； il composa ainsi le (^ata-^4stra, 
divise en dix chapitres, ou il refuta les erreurs des h6re- 
tiques et aussi les fausses croyances de certains Boud- 
dhistes. 

Quant k la doctrine de cette secte qui n'est ni celle 
du [Mahdy^na ni celle du Hinay^na , elle pent se re- 
sumer en ces quelques mots : « La v6rite n'est rien que 
l，6tat d，esprit de ceux qui arrivent au point de la 囊- 
acquisition oil Fidee du n^ant et de rexislence disparait 
absolument. L'homme dont la juste meditation a alteinl 
celte profondeur devient Bouddha. » 



CHAPITRE SIXifiME 



Hlfi-GON-SHO 一 SECTE AVATAMSAKA-SOtRA 

I. Histoire de la sects 

TRADUCTION DU sCtRA PRINCIPAL 

Cette secte dependant du Ke-gon-guyo (Avatamsaka- 
sulra) est appel6e , pour ce fait, K6-gon-shu. II y a six 
textes differents du Sutra : les deux premiers, le « Teste 
constant » (G6-hon) et le « grand Texte » (Dai-hon), sonl 
gard6s par la force de 】a Dhftrani (maiatiea) des grands 
Bodhisaltvas et n'ont jamais 616 ecrits sur des feuilles 
de palmiers. Deux autres « le haiit on premier Texte » 
(Jd-hon) et le « Texte moyen » (Thu-hon) sont teaus 
secrets dans 】e Palais du Dragon (Ryeu-gou) au fond de 
rocean; jamais ces textes n'ont et6 entre les mains des 
hommes du Jambudvipa (du monde). Le cinqui^me est 
le « has ou secondTQ\iQ » (Gu6-hon) que le Bodhisattva 
N&gftrjuna emporla du Palais du Dragon et transporta 
dans rinde ； il conlieat cent mille stances de vers divis6es 
en trente-huit chapilres. Enfin le sixi^me est le « Texte 
sommaire » (Ryakou-hon) qui a 616 traduit en chinois. 

Sous la dynastie de Shin de l，Est (317-420) un savant 
indien Buddhabhadra traduisit trenle-six mille stances 
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de la premifere partie du cinquifeme Texte, formant en 

tout soixante livres. Un peu plus tard, vers 695， sous la 

dynasiie des T'ang (618-907), ^iksh&nanda traduisit qua- 

rantc-cinq mille stances de la premiere partie du mfeme 

lexte, formant en tout quatre-vingls livres. A la meme 

epoque, Prajfia fit h part une traduction d，un chapilre 

intitule Dharma-DhAtvavatAra (Nyeu-h6-kai) ； elle est di- 

vis6e en quarante livres. 

Qu'est ce « Texte constant » qui ne peut elre recueilli? 

一 Chacun des grains de poussifere 'qui remplissent les 

mondes illimit^s renferme d^innombrables Bouddhas 

qui ^ternellement, dans le pass6， le pr6seiit, et ravenir, 

ont prfech6, prechent et prficheront 1' Avatarnsaka-sutra ； 

leur eDscignement ne peut done 6tre recueilli. Parmi 

les pens6es de ^^kyamuni une seule renferme loule la 

v6rit6, une seule constilue la v6ril6 absolue (Shin-nyo) 

et cette v6ril6 s'applique dans le temps et dans Fespace, 

dans les trois 6tats d'existence et les dix directions; toute 

pensee qui n'est pas contraire k cette v6rit6 a le mfime 

domaine. Tant que Qdkyamuni prfeche sans s'6carter 

de cette pens6e unique, toute la matifere (Dharma), dans 

le temps et dans I'espace, prfeche en mftine temps. Ainsi 

ce qu,un Bouddha proclame, tous les Bouddhas au 

mfeme instant le proclament aussi. On comprend rim- 

possibility de recueillir de telles predications. 
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TRANSMISSION DE LA' DOCTRINE 

Le premier patriarche A^vaghosha (M6-my6) composa 
le Mah&y4na-Qraddhotp^da-^4stra « livre qui provoque 
la foi dans le Mahdy^na » (Dai-j6-ki-shiii-roii) . Le second 
patriarche N%^rjuna (Ryu-ju) composa le Mahftcintya- 
Q^stra (( Traite du grand inconcevable » (Dai-fou-shi- 
g-ui-ron). II existe a present une traduction (Tune partie 
de ce livre, intitul^e DaQabhumi-vibhAsbA-QAstra (( traite 
d' explication d^taill6e sur les dix degr6s » (Ju-jii-bi-ba- 
cha-ron). 

Ces deux patri arches furent des Bodhisattvas indiens; 
les cinq suivants furent des grands maitres chiuois. 

Le troisieme, To-jun Dai-shi (To etait son nom de 
famille et H6-jun, son pr6nom) fixa pour la premiere 
fois les noms techniques des « cinq doctrines » (Go- 
ky6) et ecrivil deux livres : le G6-ky 6 -shi-kwan et le - 
H6-kai-kwan- mon . 

Le quatrieme, Shi-s6 Dai-shi (son nom de famille 6tait 
Thio et son pr6nom Thi-gon) composa le S6-gen-ki; et 
le Kou-mokou-shd. 

Le cinquifeme, Gen-ju Dai-shi (son nom de famille 
etait K6 et son prenom H6-z6) composa le Gd-ky6-sh6, 
le Tan-gen-ki et quelques autre s ouvrages qui perfection - 
liferent la doctrine dc celte secte. L'imp6ratrice 
Sokouten de la dynastie des T'ang et qui r6gna de 684 
a 70S, lui donna le litre posthume dc Gen-ju-Bosatsou. 
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Le sixieme, Sh6-ry6 Dai-shi (son nom de famille 6tah 
Ka-K6 et son pr^nom Thi6-kwan) demeura sur la mon- 
tagne Go-Dai et compila le Dai-sho-sho, grand com- 
mentaire sur r Avatamsaka - si\tra en quatre - vingls 
livres. 

Le septifeme, K6i-h6-zen-ji (son nom de famille ^tait 
Ka et son pr^nom Shii-mitsou) demeura dans le 
monastfere Sd-dd, sur la montagne Shu-nan et pro - 
pagea la doctrine. 

En 736, un maitre chinois de r^cole de Vinaya, D6-sen 
vint au Japon, et y apporta pour la premiere fois les. 
ouvrages de K6-gon. Quatre ans aprds, Ry6-ben fit a 
rempereur du Japon, Sh6-mou, un rapport k la suite 
duquelunpretre coreen Shin-sho fut charge officiellement 
d'expliquer rAvatamsaka-sutra de soixante livres, dans- 
lasalle Kon-sh6 (Cloche d'or) du Grand Monastfere oriental 
(T6-dai-ji).Cette lecture dura Iroisans, et, depuis cejour 
renseignement de ce sutra se donne annuellement dans 
le Grand Monastere oriental. 



II. Doctrine de la secte. 

PREDICATiON DE BOUDDHA. EXPLICATION DU MOT « KE G0N-GUy6 » 

Lorsque ^^kyamuni eut atteint 】e plus haut degre de 
la v6rit6, il garda le silence pendant une semaine, me- 
ditant sur la doctrine qui venait de se r6v61ep k lui et 
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sur les moyens de me tire son enseignement en harmonie 
avec les dispositions intellectuelles des hommes ； c'estle 
S4gara-mudrA-sam4dhi cc Meditation du sceau de la 
raer » (Kaii-in-san-mai) ainsi appele parce que ce sys- 
t^me universel, embrassant toutes les doctrines et lous 
les etres, se rev6Ia k Bouddba comme apparurent sur la 
grande mer les qualre troupes (CaturangabalakAya) des 
demons (Asuras). 

Bouddha parla, d'apres les dispositions intellectuelles 
des hommes, dans plus de trois cents assemblees pendant 
toute sa vie ； il y developpa les cinq doctrines caracte- 
risees par les noms de " petite doctrine » (Sho), de 
« doctrine iniliale » (Shi), de (( doctrine finale » (Jeu)， 
de « doctrine soudaine » (Ton), de « doctrine complete » 
(En). • • 

Dans la seconde semaine qui suivit la revelation, il 
exposa le Ke-gon-guy6, sa premiere predication, dans 
huit assemblees tenues, deux au meme endroit, les 
autres, en des places differentes : sur la terre et dans les 
cieux. Ce n'est pas a dire que Bouddha allait et venait 
conlinuellement d，un endroit h raulre ； il ne quiltait pas 
le Tr6ne de rilluminalion {Bodhimar^da; 3 akon-meisou'- 
d6-j6) oil il etait devenu Bouddha ； cest de la qu'il 
prechait sa doctrine qui est non condilionn6e et infinie. 
Cest ainsi qu'il faut comprendre comment les Qr^vakas 
lels que g^riputra (Sharihotsou) et Mah^maudgaly^yana 
(Dai-mokou-ken-ren) devenus, seuletnent quel(jue temps 



64 



LE DOUDDHISME JAP0NA1S 



apres, les disciples de Bouddha, assistaient d^ja k la 
huitieme assembl6e ； ils y ^taient presents par la force 
de la DhAranl (force qui maintient) de Bouddha qui, 
comme le dit le SAtra, « tourne a volont6 tous les Kalpas 
du pass6 vers I'avenir, ou de ravenir vers le jmss6. » 

LeK^-gon-guyd est le sfltra original de I'enseignement 
de Bouddha ； tous les autre s en sont tir6s ； tout ce que 
Bouddha a appris aux homines pendant sa vie entiere se 
trouve dans ce sutra. Expliquer le titre, c est tracer une 
esquisse de Fouvrage entier ； le litre complet se com- 
pose de sept mots : Dai-hd-k6-boutsou-k6-gon-guy6 ； 
BuddhAvatamsaka (Boiitsou-k6-goii)-mahA (Dai) 一 vai- 
pulya (h6-k6)-sutra (guy6) ； les six* premiers mots (litt6- 
ralement (( grand - carr6 - largeur - Boudd ha - fleur - orne- 
ment ») expliquent la loi enseignee, et le seplifeme, (ky6) 
sutra veut dire Fenseignement. Parmi les six premiers 
mots les quatre iermes : grand-carr6~largeur-Bouddha, 
d6signent la loi ou la condition, tandis que les deux 
autres : fleur-ornement, sont simplement metaphoriques. 
Les trois mots : grand-carr6-largeur designent la raison, 
et par Bouddha il faut entendre la sagesse qui 6claircit ； 
autrement dit, Dai (grand) exprime la contenance ； H6 
(carr6), figure g6oin6lrique, symbolise l，6galit6 parfaite 
des lignes ； K6 signifie large . Le Dharma unique (corps 
de loi) s'^tend aux trois ^tats d'exislence et dans les dix 

1. Le cbinois traduit par deux mots (h6-k6) le terme Sanscrit 
vaipulya. • 
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directions de Fespace, d'ou son nom de grand - carre- 
large (Dai-h6-k6) qui comprend la raison tout entiere, 
Ces trente-quatre chapitres que Bouddha precha dans, 
huit assemblees et qui contiennent la v6rit6 absolue se 
d6veloppent et s'^tendent comme une gtdrlande de fleurs 
(Ke-gon) merveilleusement lress6e. La raison est 
Samanta-bhadra Fou-gen) et la sagesse MaiijuQri (Mon- 
ju) ； Felat oil raison et sagesse ne font plus qu'un est 
appele Dharma-k^ya de Vairocana (Bi-rii-cha-na-h6-shm) 
(( le corps de 】a loi qui consiste dans le grand eclaircis- 
sement i> c'est-a-dire Bouddha. 

DIVISION DES CINQ DOCTRINES 

Quoique Boudha ait prech6 Ig Sutra des 】a seconde 
semaine apres la revelation, les hommes d'inlelligence 
faible, tels que Q^riputra et MaudgalyAyana, aussi lents 
d'esprit que des sourds-muets, ne purent comprendre ua 
mot de la nouvelle doctrine. C'esi pour eux que Bouddha 
cxposa la doclrine du Hinayana. (petit v^hicule). Aux 
Cr^vakas (auditeurs) il enseigna les quatre v6riles 
(Ary^ni-salyini) ； aux Pratyekabuddhas (sages indi- 
viduels) renchadnement des douze causes (Nid^nas) ； aux. 
Bodhisaltvas (Bouddhas futurs) il expliqua clairement la 
pratique k suivre pendant trois Asamkhyas (nombre 
incalculable de Kalpas). 

1。 La doctrine, a la portee de lous, est designee sous- 
le nom caraclerislique de petite doctrine (Syau). 
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2。 La doctrine dite la doctrine initiale (Shi) s*adresse 
a ceux qui du Hinay&aa enlrent dans le Mah^yi^na ； ses 
deux caract^res les plus sailiants sont le neaiit (Kou) et 
la forme (S6). Sur !e premier point (Kou-shi-ky6) la doc- 
trine enseigne que tous les ftlres sont irriels, afin de 
delruire les fausses id^es que tes partisans du Hinay^na 
se forgent sur rexislence des Dbarmas ； elle est exposee 
dans le Prajn^-sutra (nan-nya-ky6), les Trois (^iistras 
(San-ron) et d'aulres liyres. Relativemcnt au second 
point, die enseigne qu，il faut, pour devenir Bouddha, 
travailler cn mfeme temps, au salut de soi-m&me et 
d'aulrui ； elle 61eve de six a huit le nombre des connais- 
sances ( VijMnas) differenles du Hinay&na, et de soixante- 
quinze k cent le nombre des Dharmas VC'est la doctrine 
enseignee dans le Samdhi-nirmocana-sutra (Gu6-jia- 
mitsou-kyo) el le Tfog4c4rya-bhumi-QAslra (Yu-ga- 
ron), etc... 

3° La doctrine finale (Ju) est rextremiti^ dn Mah^y^na. 
Elle place la cause premiere de tous les elres dans le 
Talh%ata-garbha « malrice du Talhftgata » (Nyo-rai- 
z6 ； mais elle ne dit pas que la Bhula-tath^ld (nature 
absolue) reste loujours inactive ； elle proclame que tout 
homme peut devenir Bouddha et qu,il n'existe pas de 
division en cinq classes dans la nature humaine (Tidee 
de rabsolu inactif et de rexislence de cinq classes 

1. Voir a ce sujet les chapitres I et IV de cet ouvrage, sur les ecoles 
Kou-cha et Hossd. 
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apparlient a la secte Hoss6). Celte doctrine est expliqn6e 
dans les livres suivanls : le LankA-valAra-siiIra (Ryo- 
ga-kyo) le Mah^ydna- Qraddholp4da - Qdstra (Ki-shin- 
ron), etc. 

4° La doctrine est la doctrine soudaine (Ton) ； Fidee 
fondamenlale en est simple : qu，im homme ait resprit 
libre de toute idee fausse, a,ce moment meme et sans 
transition lente, il devient Bouddha ； mais toiile parole 
est impuissante apr6ciser la nature de la verite absolue ； 
aussi ne Irouve-t-on dans celte doctrine ni division de 
rangs, ni forme quelconque d'enseignement. Comme 
une image apparait dans un miroir, ainsi Fetat de 
Bouddha se manifesle brusquement dans Tesprit. Depuis 
fori longtemps on a compare celte doctrine a celle de la 
secte contemplative (Zen-shu) fondee par Bodbidharma. 
(Voir le chapitre IX). 

5° La doctrine est resumee dans ce mot de doctrine 
complete (En) ； elle ne se trouve exposee que dans le 
suira de Ke-gon ； elle enseigne comment V « unite et la 
pluralite sont unies I'une a rautre sans contradiction ni 
gene. » Quoique la quatrieme doctrine soudaine enseigne 
qu'on devient Bouddha dans une pensec, elle ne connait 
pas encore la doclrine non-conditionnee propre a l,6lat 
de Bouddha. Cetle doctrine se presenle sous deux 
formes : Fune est 1， （（ unique veliicule special » (Betsou- 
ky6-ithi-j6) qui estle siilra Ke-gon; Uautre est 1， （（ unique 
vehicule scmblable » (l)6-ky6-ithi-j6} qui est le Sad- 
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dharma-pundarika- sutra (H6k-k6-ky6). Ainsi, le nom 
d'unique vehicule (EkayAna) est donne ^galement au 
sutra H6k-ke, mais, celui de la doctrine complete est 
reslreint au sutra Ke-gon seul. Cette doctrine est indis- 
pensable pour mettre en Evidence toutes les vertus de 
l，6tat de Bouddha ； la supprimer/c'est d6lruire toutes 
les autres. De meme que le coeur se delivre de toutes les 
passions d^s qu'une quelconque d'enlre elles en a ete 
arrach^e d'une'facon absolue, de mSme d^s rinstant 
qu，on peut accomplir d'une manifere parfaite un des 
exercices necessaires pour devenir Bouddha, on peut par 
la m^me les accomplir tous. Cette doctrine explique 
aussi que la duree d'une pens6e el celle des Kalpas les 
plus innombrables ne font qu'un ； ainsi pendant la duree 
d'une pens6e on pout franchir les trois Asamkhya (kalpas 
infinis) et devenir Bouddha. Telle est I'esquisse rapide 
de la doctrine de cette secte. 



CHAPITRE SEPTIEME 



TEN-DA'i-SHll. ― SECTE FONDLE SUR LA MONTAGNE TEN-DAI 

EN CHINE 

I. Histoire dt* la secte 

Le nom de Ten-dai (en chinois moderne T*ien-l'^) est 
celui de la montague ou cette secte fut Stabile pour la 
premiere fois en Chine. 

II y a trois principaux livres sacres dans cette secte ； 
ce sont : le Sadd harma-pu n (1 arika-su tr a (H6k-k6-ky6 , 
c'est-a-dire le lotus de la bonne loi; le Nirv&na-sutra 
(Ne-han-guy6) et le MaMprajM-p&ramiU-<5"ti、a (Dai- 
thi-do-ron). 

Le fondateur et le premier patriarche de cette secte, 
c'est Thi-cha-Dai-shi de Ten-dai qui vivait a la fin de la 
dynastie des Tch'in (557-584、 et au commencement de 
celle de Zoui (S85-616). Avanl lui， il y eut deux vene- 
rables maitros : E-mon et E-zi ; mais ils ne firent que 
jeter les bases du systeme ； c，est Thi-cha qui devait le 
perfectionner; il 6tablit les qualre enseignemerUs et les 
cinq periodes qui divisent les predications de toute la vie 
de Q^kyamuni. La propagation de la doctrine se repandit 

8 
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rapidement sous ce maitre. C'est pour cetle raison qu'il 
est regarde commele premier fondateur de la secte. 

II eut pour successeur le second palriarche Kwan-j6 
de Chd-an, qui recueillit les predications de son mailre. 
Ces recueils connus sous le nom de San-dai-bou (les trois 
principaux livres) sont : le Shi-kwan, le Gen-gui et 】e 
Mon-kou. lis cxposent le principe fondamental de la 
doctrine, ce qui les fait considerer comme la supreme 
auto rite de celte secte. Le disciple de Kwan-j6 fut Thi-i 
qui transmit la doctrine k E-i. Ce. dernier la passa k son 
tour k Gen-ro et Gen-r6 a Mio-rakou de Ke-ke. Ce Mio- 
rakou composa difT^rents commentaires (le Gen-gui- 
chakou-sen, le Mon-kou-ki, le S h i-k wan-bo u-guy 6 , etc.) 
sur les ouvrages de Ten-dai-Dai-shi. II transmit ceUc 
doctrine h D6-soui. 

En 803， sur Fordre imp6rial, Sai-thio ( Den-guy 6-Dai- 
shi) alia du Japon en Chine, et y regul de D6-soui la 
transmission de celte doctrine. 11 retourna au Japon, 
Fannie suivante, avec tous les ouvrages principaux de 
cette secte, et il J'elablit sur le mont de Hi-ei ou il avait 
d^jk fond^ le monastere En-Riakou. Celte monlagne 
Hi-ei est appelee par les Chinois le Ten-dai du Japon. 
En 823， il mourut a Vkge de cinquante-six ans, et rem- 
pereur Se'i-wa lui decerna le tilre posthumc de Den- 
guy6-Dai -shi (le grand maitre de la propagation de la 
doctrine). A la m6me epoque vivail un maitre, Gui-shin, 
qui 6tait alle en Chine avec Sai-lhi6 et qui avait re(ju de 
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D6-soui la meme doctrine. II la propagea aussi au Japon 
de concert avec Sai-thid. Aprfes sa mort, il regut le litre 
de Shu-zen-DaX-shi. 

Les successeurs de Sai-thi6 furent Ea-thi6 et En-nyn. 
En 838， En-nyn alia en Chine et y resta dix ans pour 
bien etudier cette doctrine. En 851, Thi-sh6-Dai-shi se 
rendit en Chine sur Fordre de l，empereur el y apprit de 
Ryo-shd, neuvieme successeur de Ten-dai-Dai-shi, la 
profonde port6e de la doctrine de cette secte. Quand il 
fut de retour au Japon, il la transmit a Ryo-yu, et com- 
plela le systeme de la doctrine. Depuis cette 6poque, les 
grands docteurs de cette 6cole ne cessferent pas de se 
rendre en Chine. On peut voir par Ik la vitality floris- 
sante de cette secte. 

La transmission de cette doctrine au Japon a suivi 
deux lignes. La premifere, c'est la ligne de la transmis- 
sion dite du San-mon (Hi-ei-zan), celle qui fut trans- 
mise par Sai-thid k En-nyn, En-tyo, etc. La seconde, 
c'est la ligne de transmission dite du Ji-mon (Mi-i - d6ra) 
celle qui fut transmise par Thi-sh6 a Ryo-yu. Pen k peu 
cette secte s，6tendit dans toutes les villes et se divisaen 
un grand nombre de branches differenles. 

II. Doctrine de la secte 

Selon cette Ecole, il y a quatre euseignements (Shi- 
ky6) et cinq p6riodes (Go-ji) dans les pr6dicalions du 
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Bouddha. Quels sonlcesqualre enseignemcnts? 一 V La 
doclrine des Trois Collections (San-z6-ky6) qui reiifer- 
ment toutes les doctrines du Htnay^na; aussi, dans le 
Mah Apraj ii A-p^ramilA-QAstra, ceiix qui suivent les doc- 
trines du Hmay^na sont-ils appel^s « les savants des 
trois collections » ； 2。 la doclrine de la Communauie 
{Tsou-guy6) qui peul kire adapt^e a chacun des trois 
v^hicules (Triy^na) dans les systemes du Mah^yAna; 
3** la doclrine de la Distinction (Belsou-kyo) qui n，est 
adopl6e que par les Bodhisaltvas dans le Mah^y^na; 
V* la doctrine de la Plenitude (En-guy6) qui n'esl ni 
r^tre ni le n6ant. 

Les cinq p6riodes sont d6sign6es selon les litres des 
sutras principaux : 1。 rAvatarpsakao (Ke-gon-guyo); 
2* rAgama" (A-gon); 3。 le Vaipulya^ (H6-d6) ； 4。 le 
Praju^-p4ramild'* (Han-nya) ； 5。 le Saddharma-punda- 
rika* (Hok-ke) el le Nirvana® (Ne-han). Les diverses doc- 
trines qu'a prechees Bouddha dans ces cinq periodes 
rentrent dans les qualre enseignements que nous venous 
d'6num^rer. Ainsi rAvatamsaka** enseigne les deux doc- 

• • • • ，八 

tpines de la Distinction et de la Plenitude; 1 Agama** , 
celles du Hinay^na ； le Prajn4-pAramilA°, les trois doc- 
trines dfe la Communaute, de la Distinction et de la 
jP16nilude ； le Vaipulya® et le Nirvana®, toutes les quatre 
ensemble. Quant au Saddharma-pundarika, il enseigne 
uniquement la Doclrine de la Plenitude. Mais le veri- 
iable JhlI de la venue de Cftkyamuni en ce monde ^lait 
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de precher le Saddharma-pundarika-sutra qui corres- 
pond a la cinquieme p6riode ； aussi cette doctrine est- 
elle appel6e la bonne Loi non-conditionnee . 

Par mi ces quatre doctrines, les trois premieres ne 
sont que des moyens provisoires (H6-ben) pour atteindre 
a la Plenitude qui est la doctrine definitive (Shin-jitsou). 
La vraie voie qui delivre tous les etres vivants de 
rocean des transmigrations (Sarps^ra), c'est la doctrine 
de la Plenitude (En-guy6) seule. 

Nous aliens maintenant tracer rapidement la doc- 
trine de la Plenitude en laissaiit de cote les trois 
autres. 

Selon le principe de cette secte, on doit, par le moyen 
de la meditation des trois verites (San-tai) non condi- 
tionn6es (enoncees plus bas), qui contiennent les trois 
mille Dharmas dans une seule pensee, comprendre que 
la passion est la Saipbodhi, et le Sams4ra est le Nir- 
vana. Tous les Dharmas purs et impurs sont au nombre 
de trois mille et ces trois mille Dharmas existent evidem- 
ment dans la pensee des etres vivants. 

Si ron 6numere les mondes de rignorance et de rin- 
telligence, il y en a dix : 

1** Le monde infernal (Naraka) ； 2° le monde des 
fant6mes (Preta) ； 3。 le monde des animaux (Tiryag-yoni- 
gata) ； 4。 le monde des demons (Asura); 5。 le monde 
des etres humains (Matiusya); 6° le monde des etres 
celestes (Deva) ； V le monde des Crdvakas ； 8。 le monde 
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des Pralyekabuddhas ； 9" le monde des Bodhisattvas, et 
10。 le monde des Bouddhas. 

De ces dix， les six premiers sont appel6s ignorances; 
les quatre autres, intelligences, Chacun de ces dix mondes 
contient les dix tels (evani。). Quels sont ces dix tels? 
Nous ne pouvons mieux faire que de citer a ce sujet un 
fragment du chapitre qui traile du Moyen Provisoire 
dans le Saddharma-pundarika : « Voici en quoi consistent 
tous les Dharmas ： telle forme, telle nature, telle sub- 
stance, telle force, telle action, telle cause, tel agent, 
tel effet, tel jeii, tel 6quilibre final (ce dernier 6taiit le 
r6sullat des neuf autres). Quelle est la signification du 
terme tel? 一 Pareil, c'esl-k-dire l，6tat oil la forme, la 
nature, la substance, la force, Paction, la cause, l，agent， 
Peffet et le jeu sont originellement inertes et inva- 
riables. 

Comme chacun des dix mondes renferme ces dix tels, 
il y en a k vrai dire, cent; et r6ciproquement chacun des 
dix mondes aussi renferme en lui tous les dix mondes ； 
par exemple, le monde infernal renferme les neuf autres, 
de meme que celui des fanl6mes contient les neuf 
autres ； done les dix mondes en font, a vrai dire, cent. 
Mais, si Von compte cent mondes, il faut compter aussi 
mille tels; c，est pourquoi on parle des « mille tels des 
cent mondes. » 

Si on attribue ces mille tels des cent mondes aux 
tt'ois rfegnes de la nature (loka), on en compte alors trois 
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mille. Quels sonl les trois rfegnes? Ce sont : le rSgne des 
cinq agr^gals {Skandfias ； Go-oun-s^-ken), celui des fitres 
vivants {Pudgalax ； Shii-j6-36-ken), et celai de la terre 
[BhA ； Kokou-do-s6-ken). 

io Les cinq a^r^gats soal : la forme ( Rfipa) ； la sensa- 
tion (VedaaA); rid^e{Sanij&&); les concepts (Sa ' sldlras); 
la connaissance (Vijftftna). La forme est constitute par 
lous les Dharmas qui sont les cinq sens subjectifs et les 
cinq objets des sens. La sensation, c'est 6prouver 
plaisir, douleur, etc. L'id6e, c'cst concevoir le blanc et 
le noir, la longueur et la petitesse, riiomme et la femme, 
le rond et le carr6, etc. Les concepls indiquent tous les 
composes (Saipskri Las) qui existent en dehors de la 
forme, de la sensation, de I'id^e et de la connaissance ； 
par consequent le terme de concepts signiiie I' action et 
le chanffement. La connaissance, c'est le roidel'esprit'. 
Tel est le vhgne des cinq agrggats. 

2" Le rdgne des fitres vivants, c'est I'^tre compost par 
ces cinq aj^gals. 

3。 Le regne de la terre design e le lieu qui conticnt 
tous les Stres. On appelle ces trois i-^gnes les trois mille 
Dharmas. L'^tat oil ces trois miile Dharmas sont ren- 
fermis dans la seule pensSe d'un 6tre vivanl el oi ils 
sont originellemeDt iaertes et iavariables, est ce qu' 
appelle techniquement « le systfeme des trois mi 

1. Vtnr le chafatre TV. 
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Dharmas dans une seule pensee ». Ainsi, il est dit dans 
le Shi-kwan de Ten-dai-Dai-shi : « N'y eul-il qu'une 
seule et unique pens6e, ces trois mille Dharmas y 
existent. Je ne m'arrele point a Thypothese qui nierait la 
pens6e ； mais si on l,admet meme dans la plus faible 
mesure possible, elle les possede tous les trois mille. » 

On peut regarder k trois points de vue differents^ 
eg.alement vrais et exacts San-tai), ces trois mille Dhar- 
mas : le vide (Kou) ； rexislence (Ke) et le lerme moyen 
Jhii). 

" On peut consid^rer les trois mille Dharmas comme 
le vide; car les dix tels de la forme, de la nature, etc., 
dans les dix mondes sont des choses contingenles. 

2。 On peut regarder aussi ces memes Dharmas comme 
des existences relatives altendii que les choses contin- 
gentes se manifestent phenom^nalemeat dans le temps. 

3。 On peut enfin et c，est la la verite moyenne) regar- 
der ces Dharmas. comme n'etant ni I'etre ni le vide; 
car les choses contingente^ sont en realite a la fois. 
rexislence et le vide. Ke-ke-Dai-shi dit dans le Gow- 
ketsoti : « On admet le terme moyen pour expliquer la 
nature insaisissable de la pens6e qui ne peut se con- 
tenter ni de Fetre ni du vide ； le mot vide est la negation 
des trois mille Dharmas ； mais on a beau les nier, il& 
existent ph6nomenalement ； aussi se sert-on du terme 
existence ». . 

Si on regarde ces trois cerites (Son-tai) au point de 
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vue absolu, elles ne font pas une pluralile comme un， 
deux, trois; au point de vue relatif, elles font une plura- 
lile comme un, deux et trois ； on appelle ces trois formes 
inseparablement combinees realite, Les Bouddhas seuls 
comprennent cette raison. Pour mieux saisir celte expli- 
cation, employ ons une comparaison : supposons que nous 
fassions produire un effet par une cause dans le reve; 
par exemple, nous sommes punis pour avoir commis uu 
crime, ou recompenses d，une bonne action. Quoique le 
fait developpe dans le reve semble evident et manifeste, 
il n，a qii，une existence relative. A la verite, on ne pent 
le saisir : c，est la le vide. Mais la nature de la pens6e 
dans le reve n'est ni le vide ni Fexistence, ce n'est done 
qu'uDe forme moyenne. On peut dire, par consequent, 
que les trois formes de la v6rite existent en meme temps 
et ne sont ni unite ni plurality. 

II y a encore deux, termes techniques : refutation red- 
p7、oque (So-hi), conciliation reciproque (So-sho). 1。. ； Le 
vide et Fexistence se refutent reciproquement, de meme 
que la forme moyenne les refute Fun et F autre. 2° Bien 
que ces trois formes de la verite se refutent recipro- 
quement, chacune d'elles ne disparaU pas ； il n'y a done 
rien a refuter ni a saisir ； c，est cequ'on appelle « retatin- 
concevable des trois verites inseparablement combinees » • 

Comme les etres ignorants ne comprennent pas la 
raison des trois formes de la verite, ils tournenl ^ternel- 
lement dans l，oc6an des transmigrations (^SamsAra). 
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Qu'est-ce que cette raisoQ ？ C'est la Bhula-talh4ta 
(nature absolue) et la Bhuta-tathM^ est la nature du 
Bouddha. 11 ne faut pas chercher la Bhula-talh4tA exclu- 
sivement en dedans ou en dehors de notre existence; retre 
infernal, le faiit6me, etc. renlrent tous dans la Bhuta- 
tathdt4 ； car elle n，est autre chose que les Irois mille 
Dharmas ； on appelle vmi Bouddha la BhAta-talhAtA; il 
est done 6vident que les dix mondes sont ceux des Boud- 
dhas. Dans les milles 4,els (Sen-tyo) des six voies (Galis), 
\n. cause r6presenle la condition de I'action; 1， agent, celle 
de la passion ； et \，effet, celle de la souffrance ； mais 
tous 6lanl I'essence de la r6alit6, ces Irois conditions ne 
sont que les trois vertus : corps spirituel (Dharma-kAyA), 
sagesse (Prajna) et d61ivrance (Moksha) ； ou encore elles 
sont trois corps : corps spirituel (Dharma kftya), corps 
de beatitude ( S arnb h o ga-kfty a) et corps de transforma- 
tions (NirmAna-kAya). Ces trois v6rites etant ainsi consi- 
d6r6es, la passion n，est que la Sambodhi (illumination 
parfaite) et le Sarns4ra, c，est le Nirvftna. 

Selon I'enseignement de celte secte, il y a Six Degr6s 
(Rokou-sokou) au moyen desquels les adeptes m6dilant 
sur les trois verites s'61event de Fetat d'ignoranee ^ 
rilluminalion finale. 

1° Le degr6 de la raison (Ri-sokou) ； c'est l^tat ou 
tous les etres ignorent les trois Veritas, quoiqu^elles 
existent dans leur pens^e. 

2® Le degri de la designation (Myo-ji-sokou), c'est 
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l，6tat oil rhomme un pen plus intelligent coitiprend les 
trois v6rit6s en apprenant leur nom, gr^ce a ses maitres 
et k ses amis, mais oti il n'est pas encore a port6e de les 
m6diter. 

3。 Le degT6 de la meditation (Kwan-guyd-sokou), 
c'est l，6tat ou rhomme midile sur les trois v6riles. 

4。 Le degr6 de Vzmitation (So-ny-sokou), c'est I'^tat 
oil rhomme peut se servir de chacun des organes des 
sens pour tous leurs objets indistinctement ； c'esl cet 6lat 
dont parle le chapitre du Pr6dicaleur (H6-shi-hon) dans 
le Saddharma-pundarika-sutra : « Les doctrines qui 
seronl prech^es par cet homme seront d'accord avec la 
v6rii6. » II n，a pas encore atteint r^tat d'illuminalion, 
quoiqu'il y louche de prfes. 

5° Le degr6 de 】a vente par tie lie (Boun-shin-sakou) ； 
c'est I'etat ou I'homme atteint rillumination en extirpant 
rignorance (Avidya), mais ce n'est pas le point final, 
puisqu'il ne comprend que parliellement la verite. 

6° Le degr6 final (Kou-ky6-sokou), c'est l，6tat oil 
rhomme parvient a la connaissance parfaite en se 
d6pouillant de rignorance originelle et en comprenant 
la doctrine du Chemin-Milieii qui n'esl ni l,etre ni le 
n6ant. En d'aulres termes, il n'y a rien qui lui soit 
sup6rieur; c'est tout a fait l，6tat absolu. 

S，il y a comme nous venous de le faire voir, six degres 
selon la hi6rarchie fix6e par renseignement, il ne s，en 
suit pas qu'il faille, au point de vue de la meditation, 
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passer par ies six degres pour atteindre a I'etat final- 
Les trois mille Dharmas , chez Ies etres vivants et che 
les Bouddhas, son! par leur essence identiques. La seule 
difference qii，il y ail， c'est qu'impurs chez ceux qui sont 
encore a r6tat d'ignorance, ils sont de toute purete chez 
ceux qui sont parvenus a Vetat d'illumination. 

Mio-rakou dit dans le Chakou-sen : On appclle igno- 
rance les trois millc Dharmas resl6s dans la raisoa 
ignoranle ； honheur eternel ces memes Dharmas auxquels 
leur nature est r6v61ee. En d'autres termes, les uns 
ressemblent a un diamant dans sa gangue, les autres a 
un diamant poli. Cependant I'essence de ces Dharmas 
n，est guere changee, quoique leur 6tat soit different par 
suite de leur purete ou de leur impurele. On peut done 
dire que rignorance et rilluminalion sont originellemGnt 
identiques, et la passion est la Sambodhi. Cette raisoa 
fait comprendre que les elres possedenl originellement 
la nature de Bouddha ； c'est pourquoi nous pouvons 
devenir Bouddha dans la vie actuelle. 
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«HIX-C;ON-SH(i. 一 SECTE DE LA VRAIE PAROLE (mANTRA) 

I. Histoire de la spctf* 

La doctrine de celte sccte est la grande loi esoterique. 
Elle nous enseigne que meme sous la forme de ce corps 
materiel qui est n6 de nos pere et mere et qui est forme 
des six elements nous pouvons atteindre a Felat de la 
Grande Connaissance absolue qui est Fetat de Bouddha, 
si nous suivons les trois grande s lois esot6riques qui 
concernent le Corps, la Parole' ei la Pensee. 

Le Tath^gala MahAvairocana (Dai-nithi-nyo-rai) , qui 
Tepr6sente Fetat du Dharma-k^ya (corps spirituel),preche 
la doctrine des Mantras esoleriques (Shin-gon) a ses 
propres sujels, afin de monlrer la v6rit6 telle qu，il la 
comprend lui-memo. Celte doctrine est enseignee dans 
les Sutras Mahavairocanfibhisatnbodhi (Dai-nithi-kyd), 
Vajragekhara (Koii-g6-thio-ky6}, etc. Quoiqu'il y ait 
teaucoup d^arlicles qui traitent de la doctrine des Vraies 
Paroles esoteriques dans ces siitras, le point essentiel 

1. Ce sont : la Terre, I'Eau, le Feu, le Vent, I'ftlher, et la Connais- 
sance. ' 
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n*est autre que le Mandala (le cercle) des Deux Parties 
(Ry6-bou), savoir : le Vajra-dh&tu (Kon-gd-kai) et le 
Garbha-dh&tu ； Tai-x6-ka'i) . Ainsi le Mandala est le corps 
ou la substance de la doctrine de cette secte. Dans 
rassemblee appel6e Ji-sh6-6 (rassembl6e de la nature 
elle-meme) dans laquelle Bouddha prdcha la loi, Vajra- 
sattva (Kon-g6-satta) reQiit rAbhisheka esot^riqiie 
(Kwan-j6) c'est-a-dire I'onclion d'eau sur la tete de 
l，initi6 et fut ainsi d6signe comme l，h6ritier de la Loi. 

Plus tard, 】e grand N^g^rjuna (Ryu-my6) vit Vajra- 
sattva dans la Tour de Fer de I'lnde septentrionale et reQut 
de lui les Deux Parties : Vajra-dhMu et Garbha-dhAtu ； 
NAg^rjuna transmit la loi a son disciple N^gabodhi 
Ryu-thi) qui la transmit a Vajrabodhi (Kon-g6-lhi). Ce 
dernier, excellent connaisseur de nombreuses secies 
bouddhiques et d'aulres religions, et verse surlout dans 
le sens profond de la doctrine de cette secte, Fenseigna 
pendant longtemps aux Indes. 

Telle est l，esquisse rapide de la transmission de celte 
secte aux Indes. 

En 719, Vajrabodhi conduisit son disciple Amogha- 
vaj ra (Fou-ku-kon-g6), k Chang-An, la capitale de la 
Chine. Uempereur Gen-sd, de la dynastie des T'ang, 
raccueillit avec grand plaisir et lui ordonna de traduire 
le livre intitule Yu-ga-nen-ju-h6 « Loi, pensee et recits 
de la doctrine Yoga ». II est consid6r6 corome le fonda- 
teur de la doctrine 6sot6rique du Bouddhisme en Chine. 
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Apres sa mort, Amoghavajra retourna aux Indes afin de 
faire de Douvelles recherches dans celle doctrine. En 
746, il revint en Chine et y traduisit les livres sacr6s au 
nombre de soixante-dix-sept ouvrages. Kei-kwa du 
Sei-ryu-ji fut le digue disciple de ce grand maitre. 

II etait aussi verse que lui dans le Tripitaka et les 
Deux Parties. II propagea la doctrine du Mantra dans 
loutes les provinces de I'Empire chinois. 

Ea 804， Kou-kai, mieux connu sous le litre poslhume 
de Kau-bau-Dai-shi, alia du Japon en Chine et y devint 
disciple de Kei-kwa. Ce dernier le re^ut en lui disani : 
« Je t'altendais ici depuis bien longtemps..» Pendant les 
deux mois qui suivirent, Kou-kai regut de Kei-kwa 
^instruction 6soterique sur les Deux Parties ； au bout de 
quatre mois, Kei-kwa lui donna FAbhisheka (rOnclion 
d'eau sur la tete) en lui disant : « Bhagavat donna la 
clef esoterique de la veritc a Vajrasaltva qui la transmit 
k N%4rjuna, et ainsi de suite jusqu'a moi. Je vois que 
tu es un homme digue de celte instruction ； ainsi je le 
donne la clef de la grande doctrine esot6rique des Deux 
Parties. 11 faut que tu la propages dans ton pays natal. » 
En 806, Kou-kai retourna au Japon. L'empereur Hei-zei 
le reijut cordialement et lui ordonna d'enseigner la doc- 
trine dans le pays. 

Depais le Tathd.gata Mahavairocana jusqu'a Kou-kai, 
on compte huit patriarches comme gardiens sacr6s de 
la Loi. En outre, il y a une autre s6rie de huit personnes 
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qui sont aussi appel^es les patriarches qui Iransmettent 
la Loi; leurs noms sont N4g4rjuna 'Ryu-iny6), N^ga- 
bodhi (Ryu-thi), Yajrabodhi ( Kon-g6-thi ) , (lubhakara- 
siniha (Zen-mou-i), Amoghavajra (Fou-ku-kon-g6), Kei- 
kwa, Ithi-guy6 el Kou-kai. 

Kou-kai eut dix grands disciples; mais deux d'entre 
eux seulement furent ses vrais successeurs, a savoir : 
Jitsou-e el Shin-ga. Gen-nin leur succ^da et transmit la 
Loi a Yokou-shin et a Sh6-b6. Celui-ci fut le fondaleur 
-de rEcole 0-nd, et celui-la de I'ficole Hiro-sawa. 



' . LISTE CHRONOLOGIQUE DES PATRIARCHES 

Indp 

1。 MahAvairocana (Dai-nylhi) 

2。 Vajrasattva (Kon-g6-salta 

3。 NAgArjuna 

4。 Mgabodhi 



3。 Vajrabodhi 
6° Amoghavajra 
7。 K6i-kwa 

Japon 

•8。 Kou-kai, Kau-beau-Dai-shi, 
Jitsou-6 et Shin-ga 
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Yakou-shin de FEcole Hiro-sawa 
Sh6-b6 de PEcole 0-n6. 

II. Doctrine de la secte. 

A. DIVISIONS DOCTRINALES 

II y a deux maaieres d*apres cette secte de classer 
toutes les doctrines du Bouddha. 

/。 Division des Dix Degres de Pensees (Ju-ju-shin) 
au point de vue de la table en longueur. 

Division de la doctrine exoterique et de la doc- 
trine hoterique (Ken-mitsou-ni-ky6) au point de vue de 
la table en travers. Dans cette dernifere division loutes 
les lois prechees par C^kyamuni forment ce qu'on appelle 
la doctrine exol^rique (Ken-ky6); et celles qui sont 
enseignees par le Dharma-k^ya (le corps spirituel) for- 
ment la collection nommee doctrine 6sot6rique (Mitsou- 
ky6). Le Dharma-k4ya est le corps de la connaissance 
int6rieure de Bouddha. II est consider6 par les secta- 
teurs de la doctrine exoterique com me informe et 
muet; mais les partisans de la doctrine esoterique croient 
que le Dharma-k^ya a la forme et la parole. La doctrine 
exoterique est celle qui est enseign6e aux hommes 
comme ces conversations pleines de formalites, qu'on 
ti'ent h des h6tes honorables qu'on regoit cer6monieuse- 
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ment. La doctrine ^sot^rique est la loi que Dharma-k^ya 
fait myst^rieuscment com prendre k s6s propres sujels 
comme on cause familiferement avec un parent. Cette 
division est employee pour exposer les plus ou moins 
grandes differences enire les doctrines de cette secte 
et les quatre autres : Hoss6, San-ron, Ten-dai et 
K6-gon. 

Les Dix Degres de Pens6es sont originellement enu- 
m6r6s dans le chapitre sur Jes « Degres de Pensees » 
dans le Mah^vairocan^bhisambodhi - sutra (Dai-nithi- 
ky6). Ces noms ont 6t6 ^tablis pour designer des 6tres 
vivanls. Kou-kai les adapta habilement pour distinguer 
les differentes sectes. Pour exposer ces pens6es, il y a 
aussi deux formes : 1° en trav€vs ; 2。 en longueur. La 
forme en travers expose les differentes sortes d，objets 
dans le Dharma-dh^tu-mandala (le cercle de l，6tat de 
choses) et embrasse la theorie de toutes les doctrines de 
Bouddha. La forme en longueur explique le progrfes des 
pens6es de ceux qui praliquent la doctrine de cette secte, 
c'est-a-dire du premier moment jusqu'^ la connaissance 
parfaite. 

Les Dix Degr6s de Pensees sont ranges dans rordre 
suivant : 

i° I-sh6-t6i-y6-shin， (liltferalement : la pens6e du bouc 
dans une naissance difFerente) ； c'est la caractfiristique 
des trois mauvais 6 tats : celui do Naraka (enfer), celui 
de Prela (esprit d，un mort) et celui de Tiryag-yoni- 
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sattvas (animaux abjects). I-sh6 d6signe les hommes 
ignorants qui sont d'une autre naissance que les sages, 
lis deviennent esclaves des passions et ne peuvent dis- 
tinguer le bien du mal, ni comprendre les lois de cause 
et d'effel ； mais ils ne pensent qu ，邕 satis faire leurs 
appetits et leurs convoises comme le bouc. Get animal 
est trfes bas et Irfes stupide de sa nature ； aussi com - 
pare-t-on, aux Indes, un homme qui ignore les lois de 
cause et d'efTet a cet animal. Ce Degre est le premier 
Echelon pour s'elever a la bonne pensee ； que l，esprit 
fasse un progrfes vers la pure pensee, et la bonne pensee 
du second Degre se produira. 

2° Gou-d6-ji-sa*i-shin, (litteralement : pensee du jeune 
homme inintelligent qui garde r abstinence) ； c，est la 
caracteristique de I'espece humaine. On compare Fobscu- 
rit6 des hommes ignorants k I'etat d'esprit d'un jeune 
homme stupide. L'abstinence est la pratique morale 
{Qila) pour sauvegarder centre les souilluresle corps et 
la parole. Si un homme observe rigoureusement la 
pratique morale, grace aux conseils de son maitre et de 
6es amis, et s，il culUve sa bonne pens6e, son etat est 
pareil k la floraison des arbres et des plantes, au prin- 
temps. Si on consid^re cet etat au point de vue df^s 
fideles de la secle Shin-gon, il represente la classe de la 
Meditation (Samaya), par laquelle ils accomplissent la 
pratique des Trois Mystferes qui consistent dans le 
Corps, la Parole et la Pens6e. Les cinq vertus card" 
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nales, les cinq parentis * du Confucianisme el les cinq 
pr^ceptes * du Bouddhisme sont compris dans ce Degre 
de Pens6e. 

3" Ei-dd-mou-i-shin,(litt6ralement ： pensee de renTant 
sans peur) ； c'est 】a caract^ristique de l ^tat c6Ieste. La 
faiblesse des hommes ignoranls est compar^e k celle de 
renfant. S'ils pratiquent les dix priceptes en apprenant 
】a Loi excellente, grAce a leurs bons amis, ils seront 
delivr6s de la peine des trois mauvais Stats. D,oti le nom 
de Mou-i (sans peur). Si on considfere cet 6tat au point 
de vue des fidfeles de Shin-gon, il equivaut a Fetat de 
grand progrfes dans la pratique des Trois My s teres. Les 
doctrines du Brahmanisme et les dix Preceptes d'absli - 
nonce du Bouddhisme sont compris dans ce Degre de 
Pens6e. 

40 Yui-oun-mou-ga-shin, (lilteralement : pensSe d'un 
seul agregat sans le moi); c'est la caract^ristique des 
Qr^vakas (auditeurs). II n，y a pas de moi doue d'une 
force sup6rieure a rinlerieur des 6tres humains cons- 
titues par les cinq agr6gats (Skandhas) k savoir : la forme 
(Rupa) ； 】a sensation (Vedan4) ； I'idee (SamjM) ； les 

1. Les cinq vprltis cardinales sont : la pitie, la justice, la politesse, 
la sagosse, la s^curitfe. Les cinq parentis sont : le suzerain et le vas- 
sal; le p^re et Fen fan I; P^poux et I'epouse ； le frere et la. soeur; les 
am's. 

2. Cinq pr6ceples : i° ne pas tuer ： 2。 ne pas voler; 3® ne pas 
violer la foi conjugale; 4。 ne pas menlir; 5" ne pas s'enivrer. 
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concepts (Samsk^ra) ； la connaissance (VijMna). Le Tri- 
pitaka du HinayAna rentre dans ce Degv6 de Pens6e ； 
c,est rid^e fondamentale de la doctrine de la secte Kou- 
cha. 

5。 Batsou-g6-in-sM-shin (liU6ralement : pensee d，ar- 
racher la semence, et la cause de r action) ； c'estla carac- 
t^risliqiie des Pralyekabuddhas (Bouddhas iadividuels). 
« Go » action, dans le sens bouddhique, c，est la passion. 
« In » cause veut dire les douze causes, et « Shu » semence 
est IMgnorance (Avidyd). De cette semence des tenebres, 
la passion se produit et I'action suit : les douze causes 
forment done pour ainsi dire une chaine. Les Pralye- 
kabuddhas m^ditent ces causes et ils parviennent a la 
grande connaissance, d，oti rexpression : « arracher les 
semences et causes (Tactions ». Si on considerc cet 6 tat 
au point de vue des fideles de Shin-gon, le quatrifemc et 
le cinquieme Degr6s de Pens6e repr6sentent r6tat de 
meditation dans lequel on m6dile sur la non-nature des 
objels, pareils k une image dans un miroir ou a la 
rfeflexion de la lime dans I'eau. 

6。 Ta-en-dai-j6-shiQ (litt^ralement : peas6e du grand 
v6hicule pour le bien d'aulrui) ； c'est la caract6ristique 
de la secte Hossd. Quand on a compris cette v6rite que 
rien n'est hormis la pens6e unique, on ressent une com- 
passion infinie et on fait transporter les etres vivanls au 
port du Nirv&na. 

7。 Ka-kou-shin-fou- sh6 - shin, (litleralement : pens6e 
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consciente du n6gatif) ； c'est la caract^ristique dc la secte 
San-ron. Kakou-shin (pens^e consciente) signifie : recon" 
naitre que la pens^e impure consistant dans la passion 
elle-m6me est originellement pure. Le Fou-sh6 est le 
premier des huit lermes n^gatifs * qui exposent le 
Chemin-Milieu. Nous ne menlionnons ici que le premier, 
mais il faut savoir que les sept autres negatifs y sont 
eompris. Si les images de lafausse idee, quiestproduite 
par lc» huit confusions 6taient chassis par le souffle des 
rents de la raison excellente, c'est-k-dire des huit 
negatifs, le ciel du Chemin-Milieu deviendrait clair et 
calme. Consid^res au point de vue des fideles de Shin- 
gon, le sixifeme et le septi^me Degr6s sont idenliques a 
r6tat de la libre pens6e dans la meditation du Yoga 
(union). 

8。 Iihi-d6-Mou-i-shm , (litl6ralement : pensee dun 
chemin unique sans action) ； c，est la caract6risiique de 
la secte Ten-dai. Ilhi-d5 (chemin unique) signifie lega- 
lity ； il est aussi appele Ilhi-ny6 (un tel seul) dans la 
secte Ten-dai. Le Mou-i (sans action ； Asamskrita) est la 
nature ； on I'appelle aussi Jitsou-s6 (r6alit6) dans celte 
»ecte. 

9* Gokou - mou - ji - sh6 - shin , (litt6ralement : pensee 
absolue de la nature sans la nature elle-mfeme) ； c'est la 
caracl^ristique de la secte K6-gon. Le mot Gokou 

( Voir le chapitre V. 
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signifie l，absolu, rextr6mite, 】e bout. Dans les doctrines 
exot^riques (Ken-guy 6), le siitra Ken-gon (Buddh4va!- 
tamsaka-mah^vaipulya-sutra) est le plus absolu et le 
dernier de tous les sutras ； car il est explique dans ce 
siitra que la nature absolue (Bhuta-tath4t4) 6tant idea- 
tique an mode relatif, ne garde pas la nature elle-meme, 
10。 Hi - mitsou- sh6- gon- shin, (litteralement : pensee 
om6e du mystere) ； c，est la caracl6rislique de la doctrine 
6sot6rique. Hi-miisou (mystfere) est la pratique des Trois 
Mystferes du Tath4gata (Bouddha) ； cette pratique est 
orn6e de bonnes qualites. Kou-kai dit : (( Les doctrines 
exot6riques chassent les autres poussieres (passions) et 
le Shin-gon (Vraie Parole) ouvre la porte (ou moalre la 
verit6 inlerieure). » Les neuf premiers Degres ne soat 
que les moyehs de supprimer les passions et d'aneantir 
la fausse croyance. Quand on enlre dans le dixieme 
Degre de la Pensee, on comprend pour la premiere fois, 
la source de sa propre pensee et on y en tend le moyen 
mysterieux de devenir Bouddha, etant encore vivant.. 
On Fappellele vrai principe de la vertu positive. 

LES DEUX PARTIES ： LE VAJRA-DHATU ET LE GARBHA-DHATU 

Le cercle (Mandala) des Deux Parties represente la 
nature de la raison et de la sagesse des Bouddhas, ei la 
realite de la forme ei la pens6e des etres vivants. La 
raison sur laquelle le Mandala est 6tabli dans cette secte,. 
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c'est de faire ressortir que la forme et la peosee des 
Bouddhas et celles des aulrcs felres vivanls sont formees 
^galement par les six elements. 

Dans le mot Vajra-dhAlu (Kon-go-kai) litleralement 
« 616ment de diamant » Vajra peut s'entendre de (Teux 
faQons : au point de vue de la solidite et de rulilite. Dans 
le premier sens, il est compare k la v6rit6 mystique qui 
exisle toiijours dans rinl6ricur du corps et qui ne peut 
jamais 6 1 re brisee. Au second sens, il signifie la force de 
sagesse qui detruit les obslacles dcs passions. Le Garbha- 
dh&tu (Tai'-zo-kai) litleralement « element malricc » 
suggere I'idee de conlenir. On compare Fetat des choses 
contenues dans le corps ordinaire des etres vivanls k 
renfant conlenu dans le sein de sa mfere. 

Non seulement ces deux divisions sont le principe de 
la doctrine 6soterique ； maiselles repr6sentent la nature 
originelle de la forme et dc la pensee, I'unepar laraison, 
I'aulre par la sagesse. Jamais il nc faut la chercher en 
dehors de la pensee des 61 res vivanls dans laquelle elle 
exisle originellement. L'objel important des Deux 
Parlies : le Vajra-dh^lu et le Garbha-dhAtu, c'est que 
chacun des hommes rcconnait l，origine de sa pro pre 
pensee et comprend la mesure ou constitution de son 
propre corps. 

Bien que les .Deux Parlies soient originairenient 
r^duiles k une seule, elles sonl ainsi divis6es ici parce 
qu'on y Iraite de la raison et de la sagesse. Si on regarde 
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au point de vue de la surface, le Vajra-dhAlu est la 
sagesse inseparable de la raison et consid6r6e comme 
essenlielle pour le salut individuel ； le Garbha-dhAtu est 
la raison inseparable de la sagesse et consid6r6e comme 
essenlielle pour le salut d'autrui. Le Garbha-dh^tu con- 
siste dans ces Irois conditions : grande meditalioD, 
sagesse et compassion allribu^es respectivement k ces 
Irois parlies : Bouddha, Vajra el Pad ma (lotus), on les 
appelle techniquement 《（ classe de Bouddha » {Tathd- 
gatdnubhdva ; Boutsou-bou); « classe de diamant » 
Vajrdnubhdva ； Kon-g6-bou); « classe de lotus » [Pad- 
mdnubhdva; Ren-gu6-bou). La classe de Bouddha corres- 
pond au Tath4gata-mah4vairocana (Dai-nithi-nyorai) 
signifiaDt la perfection de la connaissance ； la classe de 
Vajra a la sagesse possedee par le Vajra-sallva ； celle 
sagesse, 6tant ires ferme de sa nature, peut d6lruire 
toutes les passions, mfeme precipit6e dans la boue de la 
transmigration ； la classe de Padma k la compassion 
d'AvalokitOQvara monirant qu,il y a une pure pens6e 
originelle k rinl6rieur des 6lres vivants, qui ne peut 
jamais 6lre ni detruile ni corrompue dans la transmi- 
gration des six 6tals * d'exislence, non plus qu，un lotus 
dans la boue. 

Le Vajra-dhdlu expose les cinq especes de sagesses 
(V. plus bas) et consisle en cinq classes : ce sont la 

1. Voir riDtroduclion P. XXXII. 
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« classe de bijou » [Ratndnubhava ； H6-bou) et la « classe 
d* action » (Karmdnubhdva ； Kalsou-ma-bou) en y ajoutant 
les trois classes du Garbha-dh^tu. La classe de Karma 
veut dire : I'accomplissement de toutes les OBUvres, et 
celle de Ratoa montre qu'on trouve la verit6 et le 
bonheur sans limite dans la perfection liberatrice de 
Bouddha. 

Quoiqu'il y ait encore dans le Yajra-dh4tu le Mandala 
des neuf assemblees, et dans le Garbha-dhMu les treize 
grands palais, il nous est impossible ici de donner le 
detail du Mandala des Deux Parties ； renvoyons done 
aux autres livres ceux qui voudraient plus de details. 

ETAT NON CONDITIONNE DES SIX ELEMENTS 

Les (( six grands elements » ( Shan - mahahhAtas ； 
Roku-dai) sonl la terre, Feau, le feu, Fair, l，6lher et la 
connaissance. Ges six elements sont omnipresents ； aussi 
les: appelle-t-on « grands Elements » (Mah^bhutas). Si 
on les divise selon les Deux Parlies du Mandala, les 
cinq premiers forment la raison correspondant au Garbha- 
dhMu, et le reste qui est la sagesse, c'est le Vajra-dhMu. 
Mais la raison et la sagesse ne formaient qu'un originel- 
lement; ainsi done, il n，y a pas de connaissance en 
dehors des cinq premiers elements et ces cinq elements 
n'existent point en dehors de la connaissance. Si on 
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partage le sixieme ^l^menl du VijMna en cinq Pigments, 
ce soul cinq sciences (Gothi) a savoir : 

1。 La science du principe d，6volution des Elements du 
monde materiel [Dharma'dhdtu-prakriti-jndna ； H6-kai- 
tai-sh6-thi) qui devient la substance de lous les Dharmas, 
correspond k l'el6ment : ether. 

2。 La science du (grand) miroir (rond) {Adargana- 
jhdna ； Dai-en-ky6-lhi), qui reflate les images de toutes 
choses comme un miroir, et qui correspond k Felement : 
terre. 

3。 La science de regalite {Samatd-jfidna ； By6-d6- 
sh6-thi) qui ne fait aucune distinction entre ceci et cela; 
elle correspond a r element : feu. 

4。 La science du juste regard [Pratyavekshana-jhdna ； 
Myo-kwan-zaisou-thi) qui preside a la predication de la 
Loi et k la destruction des doutes, et qui distingue clai- 
rement le bien du mal ； elle correspond a r616ment : eau. 

8。 La science de raccomplissement du devoir {Krityd- 
nushtMna-jMna ; J6-sh6-sa-lhi) correspond a l，el6inent : 
air; cette science parachfeve rceuvre du salut el sauve a 
la fois rindividu et autrui. Mais ces simples compa- 
raisoDS ne doivent pas etre consider6es comme rigou- 
reuses. 

L'6tat non-conditionn6 de ces el^menls, c，est que les 
uirs dans les autres, ils ne se contrarient pas; on les 
compare aux nombreux rayons d'une lampe qui ne s'in- 
terceptent pas les uns les autres. Les six Elements de 
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Bouddha sont non-conditionnes dans leur union avec 
ceux des filres vivants ； par consequent, il n，y a pas 
d'ilres en dehors de Bouddhas ni de Bouddhas en dehors 
des filres ； lei est I'^lat non-condiiionn^ des six elements. 

LE YOGA (union) DES TROIS MYSTfeBES (SAN-MlTSOU-s6-6) 

Quoique les « Irois mysteres » soient les Irois actions : 
le corps, la parole, et la pens6e, ils sont originellement 
egaux et existent ious dans le Dharma-dhdtu ； aussi les 
appelle-t-on 】es mysteres egaux de Bouddha et de 
Dharma. Parlons rapidement ici de 】a forme du Dharma- 
dh^tu; la forme de tous les Bouddhas est constituee 
par les cinq Elements* , c，est 】e mystere du corps. Cette 
forme produit les sons , c'est done le myslere dc la parole. 
EUe a differenles faculles, c'est done le myslfere de la 
pensee. Ces Irois mysteres se retrouvent dans tous les 
elres animus et inanim^s. Quand le vent souffle dans les 
arbres ， que les vagues deferlent contre les rochers, 
qu'un homme meut ses mains el ses pieds, soil qu'il 
parJe, soil qu'il garde le silence, lout cela est r expression 
de ces trois mysteres. Mais cet 6lat est compris par le 
Bouddha seul el les homines ordinaires ne peuvent en 
approcher; c'est pourquoi on dit que ce sont des mys- 
teres. Bouddha nous enseigne la regie des MudrAs 

1. Ce sont les cinq premiers des six grands elements. 
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(sceaux), et des Mantras (vraies paroles) a (in d'unir les 
hommes ignorants a retat de Bouddha : c，est qu'il 
faut considerer comme ^gaux, sans aucime distinction, 
les Irois mysteres des Bouddhas et des fetres vivaats. Si 
on les regarde au point de vue de la nature du Dharma, 
les trois mysteres des Bouddhas et des etres vivants soDt 
originellement 6gaux, sans aucune distinction; mais les 
hommes ignorants y font k lort des distinctions. Ainsi 
Bouddha ajoute ses trois mystferes a ceux des etres 
vivants; cependant celte adjonclionn'estpas une reunion 
de deux choses : la nature des mystferes des etres vivants 
n'est pas originellement differente de celle des mysteres 
de Bouddha; les hommes ignorants ne connaissaient 
pas celte id6e profonde, Bouddha la leur apprend pour 
en faire le sujet de leurs meditations. Cette meditation 
6taat celle de Bouddha, on peut dire que les trois mys- 
tferes de Bouddha ^galent ceux des fetres vivants, quand 
nos pratiques sont fondues avec Faction de Bouddha et 
devenues egales aux trois mysteres de Bouddha; c,est 
ce qu'on appelle Union (Yoga). 

Pour parvenir a l，etat de Bouddha dans la vie pre- 
senle meme (Sokou-shin-jo-boutsou) il y a trois fagons 
d'entendre les moyens, k savoir : Raison complete (Ri- 
gou); Force persislante (Ka-ji); Acquisition 6videtite 
(Ken-toku). Le premier moyen, c，est de savoir ceci : 
I'essence du corps et de la pensee des elres vivants, c，est 
le Mandala des Deux Parlies : Vajra-dh^tu et Garb ha- 
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dh&tu. Le corps de chair est la raison des cinq premiers 
^l^ments, c，e" le Garbha-dh^tu, et la pens6e est la 
sagesse du sixifeme 616meiit (connaissance), c'est le 
Vajra-dhdtu. La raison et la sagesse sont originellemeot 
comprises dans tout fetre vivanl ； c'est ce qu'on appelle 
en tertnes techniques Ri-gx>u-soku-shin - j6-boutsou (de- 
venir Bouddha dans la vie pr^sente en possedant celte 
raison). Le deuxi^me moyen, c'est de rendre manifeste 
le Mandala qui est complet originellement dans le corps 
des 6tres vivanls par la « force persistante » (Ka-ji) des 
trois mysteres. Le troisieme moyen, c'est d*atteindre h 
rorigine de sa propre peiis6e, en acqu^rant le Mandala 
et en parvenant a Fetat de rillumination parfaite, apres 
avoir parachev6 la pratique des trois myslferes. 

Ces trois faQons de devenir Bouddha ne sont diffe- 
renles que dans rinterprelalion ； elles sont, en realite, 
une seule et unique manifere sans aucune distinction. 
La vertu qui est originellement complete dans le corps 
lui-meme ne peut s,acqu6rir en dehors, c'est le caraclere 
du premier moyen (Ri-gou). Quoique les homines 
ignorants ne sachent pas cette raison, ils la pergoivent 
par la « persislance de force » des trois myslferes, c'est 
le second moyen (Ka-ji). Le troisifeme est de completer 
la pratique et d'arriver k rillumination parfaite (Ken- 
toku). 

Celte interpretation que nous venons de donner n，est 
qu'une esquisse rapide de 】a doctrine de cette secte. Si 
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on veut plus de details , il faut lire les trois sutras 
principaux : Mah4vairocanAbhisambodhi* , Susiddhi° el 
YajraQekhara**, ainsi que les nombreux livres intitules : 
Rig les ceremoniales (Gui-ki). Aprfes eux, il y en a encore 
plusieurs 6crils par Kou-kai qui ^tablit celte secte Shin- 
gon au Japon. 



CHAPITRE NEUVlfiME 

ZEN-ShO. — SECTE CONTEMPLATIVE 

I. Doctrine de la secte 

Le mot Zen est une abrevialion du terme Zen-na qui 
est la transcription du mot Sanscrit Dby^na (contem- 
plation). 

La doctrine de cette secte est brievement exposee dans 
ces mots : « C'esl une IraQsmission d，une nature sp6ciale 
en dehori^ de tout enseignemeat et qui ne s*appuie sur 
aucun mot; il faut done bien reconnaitre la nature de 
la pens6e humaine en soi-meme et on devient alors 
Bouddha. » 

Quoique les autres sectes dont la transmission repose 
sur renseignement parlent de l，etat inconcevable, il ne 
leur est pas possible de 】e definir, parce que le veritable 
6tat incoQcevable ne peut bien s'expHquer par aucun 
mot; bien qu'elles medilent sur la realite des choses, 
elles ne peuvent encore se delivrer de ridee du bien et 
du mal, el de ce qu，on appelle la connaissance relative; 
car la connaissance absolue proprement dite n，a aucune 
idee du bien et du mal, 

Bodhidharma, le vingt-huitieme patriarche de cette 
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sec(o, ne I'exposa pas par des discours ； il la transmit 
de 】a pens6e a la pens6e ； c'est par ce systfeme qu'on 
comprend la source de sa prop re pensee. Mais aucun 
mot ne peut traduire cette idee profonde. Ce qu'on 
acquiert par la pratique de sa propre pens6e, c'est la 
v6rite. Ne rien voir, c'est ce qu'on appelle Irouver lo 
chemin de la verity ； la vraie pratique est de ne rien 
pratiquer. Si on observe bien la nature originelle elle- 
mSme, on y Irouve que la nature de sa propre pensee 
est originellement pare, par consequent, ii n'est pas 
besoin de chasser les passions et de chercher aucune 
Bodhi (intelligence). Quand on ue r6fl6chit pas au mondc 
exl6rieur, c*est-a-dire au bien et au mal, la pens6e 
originelle se produit, c，est ce qu'on appelle la pens6e du 
n6ant sans aucun attachement; mais il ne faut pas dire 
de la pensee qu'elle est inactive comme la pierre et le 
bois. Arrivee h cet 6tat qu'on dSsigne sous le nom de 
« la definition bien comprise », la pensee se dftgage de 
toute diversitjS, Puis se produit la raison du n6anl qu'on 
appelle illumination absolue; c'est Ik qu'on trouve la 
nature de sa pensee et qu'on devient Bouddha. 

IL Histoire de la sects. 

A. TRANSMISSION DE LA DOCTRINE 

Quand le venerable saint [Bhajavat ； S6-son) Qikya- 
muni fut dans r assembles sur le mont Gridhrakula (la 

10 " 
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ctme des vautours), leroi divin Mahdbrahman offrit une 
fleur coiileur d，or a Bouddha et led deihanda de precher 
la « loi ». Bhagavat prit la fleur de sa main et il la roula 
une seule fois entre ses doigts, mais il ne prononQa pas 
une parole ； personne dans rassemblee entifere ne pou- 
vait comprendre ce que cela voulait dire. Le venerable 
Mah&kftQyapa seul sourit. Alors Bhagavat lui dit : « J'ai 
la merveilleuse pens^e du NirvAna, la clef de la loi juste 
que je desire te transmettre ». On I'appelle la doctrine 
de la « pens^e transmise par la pens6e ». K^gyapa la 
transmit k Ananda qui la transmit k son tour k Qana- 
yftsa et ainsi de suite jusqu'a Bodhidharma, vingt-hui- 
tifeme patriarche. Voici la licle de ces palriarches : 



40 


Mahftk^Qyapa 


(Ma-ka-ka-sh6) ； 


2* 


Ananda 


(A-nan-da) ； 


3。 


Qanav^sa 


(Sh6-na-wa-shu) ； 


4。 


Upagupta 


(Ou-ba-kikou-ta) ； 


50 


Dhritaka 


(Da*i-ta-ka) ； 


6。 


Micchaka 


(Mi-sha-ka) ； 


70 


Yasumitra 


(Ba-shu-mitsou); 


8。 


Buddhanandi 


(Butsou-da-man-dai) ； 


90 


Buddhamitra 


(Fou-da-mi-ta) ； 


iO。 


Pftrgva 


;Ha-ri-shu-ba); 


41* 


Punyayagas 


:Fou-na-ya-sha) ； 


12* 


AQvaghosha 


(A-na-bo-tei); 


13- 


Kapimala 


(Ka-bi-ma-ra) ； 


14。 


N^gftrjuna 


( Na-gya-a-ra-j u-na) ； 
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15。 


K^nadeva 


(Ka-na-dai-ba) ；、 


化0 


B4hulata 


(Ba-go-ra-ta) ； 


17。 


Sarnghanandi 


(S6-guya-nan-dai) ； 


18。 


SarpghayaQas 


(Ka-ya-sha-ta) ； 


19o 


Kum^rata 


(Ku-m6-ra-ta) ； 


20。 


Jayata 


(Sha-ya-ta) ； 


21。 


Vasubandhu 


(Ba-shu-haa-dzu) ； 


220 


Madura 


(Ma-do-ra) ； 


23o 


Haklenayagas 


(Kaku-roku-na) ； 


24。 


Sirpha 


(Shi-shi) ； 


2So 


VaQasuta 


(Ba-sha-shi-ta); 


26。 


Punyamitra 


(Fou-nyo-mit-ta) ； 


27。 


Prajn^tra 


(Han-nya-ta-ra) ； 


28^ 


Bodhidharma 


( Bo-da*i-daro u-ma) . 



Bodhidharma etait le troisifeme fils d'un Toi de Kk<^i 
dans riade meridionale * (？) Pendant soixante ann^es, il 
propagea sa doctrine de « Contemplation 》> dans les cinq 
conlr6es des Indes. II vint ensuite en Chine la premifere 
annSe de la p6riode Fou-lsou, sous la dynastie du Ling 
(520). II y enseigna k Fempereur Wu la clef de la pens6e 
de Bouddha; mais Fempereur n'etant pas capable de la 
comprendre, Bodhidharma s，en alia et il Iraversa le 
fleuve Yang-tsz et enira dans le pays du Gui (du nord). 
Dans le Sh6-ria-ji (nom d，un monastere), sur la mon- 
tagne Sou, il resta pendant neuf ans assis par terre, la 

1. Sans doute il faul corriger : se2Hentnonale , 
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face tourn6e vers le mur, les jambes croisees; personne 
ne sut pourquoi ； on I'appelait simplement le « BMha- 
mane conlemplateur du mur. » 

Plus lard, il eut beaucoup de disciples parmi lesquels 
se trouvaient quatre personnages v6n6rablesdont chacun 
avail des vues differenles. L'un eut pour mission de 
faire la Iransmission de la peau^ c'est-k-dire 】a doctrine 
superficielle ； un deuxi^me, celle de la chair, doctrine 
un peu plus profonde que la premiere ； le troisienie, 
celle des os) plus profonde encore ； le quatrieme enfin, 
celle du cerveau, la plus profonde de toutes. Celui qui 
reQufde son maitre la transmission du cerveau fut E-ka 
qui devint le second palriarche. Le quatrifeme patriarche 
[h compter de Bodhidharma) fut Ko-nin. Parmi ses dis- 
ciples, se distinguferent : E-n6 et Jin-shu : l，im propagea 
la doctrine de sa secte dans la parlie seplenlrionale de la 
Chine oil il elablit la secte du nord; l，autre, dans la 
partie meridionale oil il fonda la secte du sud. 

La secte m6ridionale fut divisee bientfit en cinqecoles 
connues sous ces noms : Rin-zai, Gui-g6, S6-16, Oun- 
mon et Ho-gen. Dans la premiere 6cole Rin-zai, il faut 
compter deux subdivisions : Y6-gui et O-ryo. Toules 
ensemble sont appel6es correctement les Cinq Maisons 
ct les Sept Ecoles de la secte meridionale. 

Le missionnaire de celte doctrine au Japon fut D6- 
sen, disciple d'un 61eve de Jin-shu, qui vint de la Chine 
dans notre pays en 729, et qui demeura dans le Dai- 
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an-ji; il transmit la doctrine de la contemplation seplen- 
trionale a Guy6-by6 qui la passa a Sai-thi6, le fondateur 
de la secte Ten-dai au Japon. 

La branche meridionale de la secte contemplative fut 
pour la preihifere fois transmise au Japon par Ei-s^i' du 
Ken-nin-ji. II alia en Chine vers 1168, et y devint dis- 
ciple de Kyo-an du Man-nen-ji. C'est lui qui 6tablit au 
Japon la secte Rin-zai*. Depuis ce temps, les partisans 
de cette secte se sont multiplies k chaque generation. 
Sh6-ithi du To-foukou-ji et Boutsou-ko de rEn-gakou-ji 
furent les disciples k la neuvieme generation de Y6-gui. 
Sh6-ithi eul un disciple nomme Dai-kakou qui bAtit le 
Nan-zen-ji. Mou-86 du Ten-ryu-ji, fut instruit par un 
61eve de Boutsou-k6. Dai-kakou du Ken-thi6-ji ful un 
disciple a 】a dixieme generation de Y6-g-ui et Dai-t6 du 
Dai-tokou-ji, a la onzieme. Ce dernier eut un disciple 
aclif nomm6 Kwan-zan qui fonda le My6-shin-ji. 

Ken-nin-ji, To-foukou-ji , En-gakou-ji, Nan-zen-ji, 
Ten-ryA-ji, Ken-thio-ji, Dai-tokou-ji, Myo-shin-ji, avec 
le S6-kokou-ji forment ensemble les neuf monastferes 
priacipaux de la secle Rin-zai. 

La secte S6-t6 fut etablie au Japon par D6-gen de 
l，Ei-h6i-ji; il alia en Chine en 1223, et y devint disciple 
de Nyo-j6 de Ten-do. Quand il retourna dans notre 
pays, rempereur Go-sa-ga lui rendit hommage et lui 
donna en present line robe de pourpre et le litre de Bouppo- 
zen-ji (Maltre de contemplation dans la Loi de Bouddha). 
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Sh6-kin du S6-ji-ji fut un disciple a la qualrifeme 
generation de D6-gen. L'empereur Go-dai'-go lui donna 
une robe de pourpre et fit reconnaltre son monast^re 
comme un des principaux de cette secte. L'empereur 
Go-moura-kami lui douna le litre posihume de Boutsou- 
ji-zen-ji. 

Plus tard, sous le regne de l，empereur Go-k6-my6, 
(1644-1654), un prfetre chinois nomm6 In-gen, disciple 
du fondateur de FEcole O-ryii, une des branches du Rin- 
zai, vint au Japon, et y etablit la secte 0-bafcou ； Rin- 
zai, S6-16 et O-Bakou sont done les trois contemplations 
dites du Japon. 

ORIGINE DES SECTES DU SUD ET DU NORD 

Comme nous l，avons menlionne plus haul, il y a deux 
branches de la doctrine qui existent en Chine ； ce sont : 
la secle meridionale et la secte septentrionale. Ces 
divisions avaietit et6 faites par les maitresE-n6 et Jin-shu, 
disciples de K6-nin, le cinquieroe patriarche. Unjour, le 
maitre K6-nin dit en presence de tous ses disciples que 
la Loi juste de Bouddha etait bien difficile k comprendre 
et que par consequent ils ne devaient point se contenler 
de suivre les paroles de leur maitre, mais chercher des 
opinions personnelles. II leur recommanda composer 
des vers conlenant leurs propres id6es， leur promettant 
de donner i celui dont .les vers conliendraient les meil- 
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leures idees, le manteau et la sebile a aumdne de 
C^kyamuni que les patriarches indiens et chinoks se 
Iransmettaienl successivement comme marques de la 
succession legitime. Le v6n6rable Jin-shu, Fun des sept 
cents disciples composa les vers suivants : 

« Le corps est pareil a I'arbre de rintelligence (B6dhi- 
« drum a) ； Fesprit est semblable au miroir qui est sur la 
« table de toilette ； il faut constamment Fessuyer avec 
« soin ； il ne faut pas le laisser se couvrir de poussifere. » 

Son maitre, apr5s les avoir lus, dil : « Si 】es hommes 
h Favenir praliqtiaient leur religion d'apres cette opinion,' 
il en r6sulterait pour eux un excellent b^n6fice. » Voili 
rorigine de la secte septentrionale. 

Le Y6n6rable E-n6 servait alors dans un atelier oil il 
travaillait k vanner et a decortiquer le riz au moyen 
d'un pilon qu'il mouvait avec le pied. Ayant appris 
secrfelemeni les vers de Jin-sM, il remarqua qu'ils 
etaient assez jolis, mais cfu'ils ne renfermaient pas encore 
une connaissance parfaite. Aussi composa-t-il les vers 
suivants : 

« 11 n，y a pas d'arbre de rintelligence (Bddhidruma) ； 
« il n'y a pas non plus de miroir de table de toilette ； il 
« n'y a rien qui ait originellement une existence r6eUe, 
« Comment peul-il done y avoir un endroit que la pous- 
« siere couvre ？ » Dfes que le maitre K6-nin eut vu ces 
vers, il lui donna les insignes de la robe et de la s6bile, 
C'est rorigine de la secte m^ridionale. La doctrine de 
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cette secte est la plus profonde ； c'est celle de « la pens^e 
transmise par la pensie » ； car elle est entiferement inde- 
pendanle des mots et dcs formes, quels qu'ils soient. 
Plus tard, on I'appela « contemplation du patriarche » 
(So-shi-zen), parce qu'elle cootient la clef de la pens^e du 
patriarche Bodhidharma. Cette secte m^prise la doctrine 
de la secte septentrionale qu'on appelle la « contem- 
plation du Tath&gata » (Nyo-rai-zen). 

Trois des sept 6coles chinoises die la secte m6ridio- 
nale existent aujourd*hui au Japon. Mais elles derivent 
toutes de Bodhidharma^ el le principe de cette doctrine 
n'est autre que de reconnailre sa propre pensSe en soi- 
m&me. Si on veut bien comprendre la veritable idee de 
la doctrine, il faut ^iudier la methode sous Fensei- 
gnement d'un grand maitre. II y a d'iniiombrables livres 
contenant les paroles instructives des did 感 rentes ecoles. 
II faut citer en premifere ligne les Go-rokou (recueil des 
paroles) qui peuvent felre utiles pour comprendre la 
doctrine de celle secte. 



CHAPITRE DIXIfiME 

NlTHI-REN-SHt'. ― SECTE DE NITHI-REN 

I. Histoire de la secte. 

ORIGINE ET FONDATION DE LA SECTE 

L'enseignemenl de ^Akyamuni pr6sente souvent une 
antithese entre le Hinay^na et le Mahdy&na ； enlre la doc- 
trine provisoire etla doctrine d6finitive; entre Fexol^rique 
etTesolerique; entre l，antei、ieur etle terrestre, etc.;mais 
il n'a d'autre but que de conduire les fetres vivants a I'etat 
superieurdu Nirv&na par le moyen de renseigaementgra- 
duel. C'est pourquoi C^kyamuni precha le Saddharma- 
pundarika-sAtra (Sutra du Lotus de la bonne Loi; H6-ke- 
ky6) dans la dernifere p6riode de sa vie. Dans ce sijitra, il 
compare tous les sutras preches dans les trois p6riodes : 
le pass6, le present, et ravenir ； et il d^sigae le Sad- 
dharma-pundarika comrae le premier de tous. II naquit, 
dit-il, en ce monde, pour enseigner ce sulra seul. Ce 
classement est fait par lui d'apr^s la predication de tous 
les Bouddhas qui out 6t6, sont, et seront dans le pass6, 
le present, et ravenir* 

Gomme la predication de QAkyamuni suivit ce classe- 
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ment, tous les mailres bouddhiques dans les piriodes 
post^rieures suivent cet ordre k travers les Trois Periodes 
de la Loi : la P6riode de la Loi Juste, celle de la Loi 
Image et celle du Dernier Jour de la Loi. Pendant les 
deux mille ann6es des deux premiferes Periodes, tous les 
grands maitres propagferent la Loi, soil le Hinay^na et 
le Mah&y^na, soit la doctrine provisoire et la doctrine 
definitive d，aprfes la volonte testamentaire de ^^kyamuni. 
Nous sommes aujourd'hui, dans 】a P^riode du Dernier 
Jour de la Loi; c'est maintenant que la doctrine defi- 
nitive du Saddharma-pundarika doit fetre propag6e. En 
1252， alors que toules les autres sectes ^laient deja 
6tablies, Nilhi-ren, le fondateur de cette secte, com- 
menQa k propager la doctrine du Saddharma-pundarika : 
« Je suis, dit-il,la regie de la predication de ^Akyarauni 
et j'expose la doctrine stabile par lui-m6me. » Cette 
excellente doctrine qui assure tant d'avantages aux 
hommes de la p^riode pr6sente, ne fut jamais connue 
durant les deux mille vingt ans qui suivirent I'eiilree de 
(^Akyamuni d.ans le Nirvana. Nithi-ren fut peul-etre une 
incarnation du Bodhisatlva ViQishtacaritra ( J6-guy6) ； 
(lill6ralemeiit conduile eminente), qui a 616 le premier 
disciple converti (Hon-k6) par ^Akyamuni, et qui re^ut 
rinstruction sp6ciale de ce dernier, dans le chapitre sur 
la Force Transcendentale du Tatb^gata au milieu de 
l，Assembl6e du Ciel tenue sur le fnont Gridhrakijita. Ce 
Bodhisaltva naquit au Japon sous le nom de Nithi-ren ； 
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il profita (Tune epoque favorable pour propager la doc- 
trine que lui avail transmise Q^kyamuni. Nithi-ren 
^tablit pour la premifere fois cette secte an Japon, espe- 
rant pouvoir propager la doctrine dans lout runivers 
durant les dix mille armies prochaines du Dernier Jour 
de la Loi. 

La secte s'appelle Saddharma-pundartka (Hokk6-shu) 
selon le litre du Sutra principal, ou Nithi-ren-shu, 
d'aprfes le nom de fondateur. Quoique cette secte recon- 
naisse corame Sutra principal le mSme que la secte 
Ten-dai, la nature de la doctrine est tout a fait differenle 
de celle du Ten-dai ； aussi l，appelle-t-on le Saddharma- 
pundarika de Nithi-ren. 

Yoici les - Sutras principaux et les commentaires de 
cette secte : 

1。 Le Saddharma-pundarika-sutra (My6-h6-ren-gu6- 
ky6) traduit par Kum^rajiva, sous la dynaslie de Shin de 
la famille du Y6 (384-417). 

2* L'AmiUrlha-sutra (Mou-ry6-guy-ky6) traduit par 
Dharmaj^layagas , sous la dynaslie de Sei du Nord 
(479-S02). 

3** Le Samantabhadra-dhyAna-sutra (Kwan-fou-gen- 
ky6) traduit par Dharmamitra, sous la dynaslie de S6 
(420 鳩 479). 

Le deuxieme Sutra est appel6 I'lntroduction, et le 
troisifeme 】a Conclusion du Sutra principal. 

4。 Le Commenlaire sur le Saddharma - pundarika- 
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si^tra ( Thii - hAkk^ - ky 6 ) en dix livrea, compost par 
Nithi-ren. 

5。 La Decision orale (Kou-kctsou) en deux livres con- 
tenant la predication de Nithi-ren recueillie par son 
disciple principal NitKi-k6. 

LIGNB DB TRANSMISSION DB LA LDI 

Dans la secte Saddharma-pundarika de Nithi-ren, il y 
a deux lignes de transmission de la Loi : rinlerieure et 
rext6rieure. La transmission extirieure est la ligne des 
maitres des trois pays : aux Indes, en Chine et au Japon, 
qui exposferent la doctrine du Saddharma-pundarika. 

Voici les noms de ces maitres ： 

Q&kyamuni Bouddha 

Baishajyardja (Yokou-6) Bodhisaliva 

Ten-Dai Dai-shi 

Den-Guv6 Dai-shi 

Nilhi-ren Dai-bo-satsou .... 

La transmission ini^rieure est la ligne de ceiix qui 
comprennent bien la v6rit6 de la Doctrine definitive 
(Hon-mon) contenue dans le Stupa de Prabhutaratna, 
d'aprfes les chapitres sur le Pr^dicateur (Hoshi-hon), 
c'est-i-dire le dixi^me chapitre, et le Pouvoir Transcen- 
dental du Talhftgata (Jin-dzu-hon), c'est-k-dire le 



Indes. 
Chine. 
Japon. 
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vingtieme chapitre du texte Sanscrit et le vingl-unifeme 
de la tradactioh chinoise, k savoir : 

^^kyamuni Bouddha. 

ViQishla-caritra Bodhisallva. 

Nilhi-ren Dai*-bo-satsou. 

Quoique la forme ext6rieure de la doctrine de cetle 
secte se rallache k la forme de la secte Ten-dai , le 
principe fondamental repose absolument sur le Siitra 
principal; par consequent la transmission int6rieure est 
consideree comme le principe de cette secte. 

II. Doctrine de la secte. 

ESQUISSE DU SADDHARMA-PUNDARIKA-SUTRA 

L，id6e fondamentale de ce Sulra, c'est de developper 
el de r6soudre le systeme qui est caracterise par le lerme 
antithetique Gon-jitsou— hon-jakou, c'est-a-dire le provi- 
soire et le ddfinitif, s'appliquant h la doctrine ； Vanterieifr 
et le terrestre, s'appliquant h Felat de Bouddha. La 
doctrine provisoire est celle de tous les siltras preches 
par le Bouddha pendant les quarante premiferes annees 
de sa carrifere , avant qu'il cnseign4t le Saddharma- 
pundarlka- sulra qui seul contient la doctrine definitive. 
A^anterieiir (Hon-mon) veut dire la cormaissance ante- 
rieiire (Hon-kakou), qu'avait le Bouddha de toute 6terml6 
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avant et pendant les ianombrables Kalpas qui out pr6- 
c6d6 sa venue en ce monde. Le terrestre (Schakou) ou 
r^iat terrestre du Bouddha, c'est la connaissance acquise 
(Shi-kakou) du Bouddha vivant en ce monde. Q^kya- 
muni parut ici-bas pour montrer d'abord les diff6rentes 
formes de la doctriDe, puis enfin les ramener toules h la 
seule v6rit6 du point final. 

Nous parlerons d'abord de la mani^re de d6velopper 
et de resserrer la doctrine provisoire et la doctrine difi- 
nitive (Goii-jitsou-ka'i-6). Venu en ce monde pour ins- 
Iruire les etres vivants, Q^kyamuni le fit selon leurs 
intelligences qui sont rang^es en Irois classes. La plus 
basse classe est appel^e ^rAvakas ； la classe moyenne, 
Pratyekabuddhas ； et la plus haute, Bodhisattvas. Aux 
^r^vakas, le Bouddha enseigna qu'il leur faut se s6parer 
de la transmigration, en extirpant toutes les passions 
pour arriver a r6lat d' Arhat ； ceux qui sont capables de 
devenir Pratyekabuddhas, il leur demanda de parvenir a 
cet 6tat; quant aux Bodhisattvas j il leur proclame 
d'atteindre le grand voeu de sauver tous les 6tres vivants 
pour devenir Bouddhas, comme Q^kyamuni lui-mfeme, 
aprfes I'acGomplissement de leurs oeuvres merveilleuses. 
Ces Irois classes sont appel^es Tri-y4na (trois v6hicules); 
les deux premiferes sont le Ilinay^na et raulre, le Ma- 
h^yAna. Ceux qui parviennent k r6tat d 'Arhat ou de Pra- 
iyekabuddha par le Hinay^na ne deviennent pas Boud- 
dhas du Mah^y^na, une personne ne pouvant saivre ila 
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fois deux chemins ； le Bouddba leur enscigne de prati- 
quer a leur choix un des Trois V6hicules. Telle est la 
doctrine du moyen provisoire, 

Le Bouddha precha ces sAtras en observant ainsi les 
distinctions des Trois V6hicules pendant les quarante 
premieres ann6es; dans le Saddharma-pundarika^ il de- 
clare que ses predications ani^rieures sont des moyens, et 
qu'il n'y a qu'un Vehicule unique (Eka-y4na) etnon trois. 

De plus, il dit : « Les (^r^vakas etles Pratyekabuddhas 
sont aussi du Mahay^na et par consequent tous peuvent 
devenir Bouddhas. De mfeme les Icchantis (hommes 




Bouddha. Tous les fetres vivants possfedent la nature de 
Bouddha ； il y a raison de croire que tous peuvent, sans 
aucune exception, obtenir la connaissance parfaite. C，est 
ma merveilleuse doctrine qui ne doit pas elre mise en 
doute. Gependant la doctrine provisoire des moyens, a 
6te prechee afin d'amener les hommes au vrai chemin 
du Saddharma-pundarika. Par consequent la doctrine 
provisoire elle-meme est definitive par la meme raison. 
La doctrine provisoire est comme la fleur du lotus, el 】a 
doctrine definitive en est comme le fruit; La fleur est 
v6ritablemeiit le moyen pour le fruit ； le moyen et le but 
sont n^cessairement inseparables. Le moyen ne pent 
exister sans le but; le but ne peut paraitre sans le 
moyen ； ils sont presque imil6， quoique deux en nombre. 
Tel est le Lotus de la bonne Loi ». 
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Lorsque le Bouddha prononga ces paroles, ceux qui 
pratiquaieni les Trois V6hicules comprirent tout d'un 
coup la v6rit6 du Vihicule unique par les m6riles de 
leurs pratiques ant^rieures, acquis en suivant la doctrine 
provisoire. Devadatta et la fille du N^ga monlferent 
imm^diatemenl sur le tr6ne de Bouddha. 

Telle est la forme enseign^e au point de vue de relal 
lerreslre du Bouddha ou la doctrine provisoire est consi- 
d6ree com me un moyen pour raontrer la doctrine defini- 
tive et oil les trois Vehicules sont ramen^s k un seul. 

]Ca second lieu, la manifere de d6velopper el de 
resserrer l，6tat anl^rieur et terrestre de Bouddha (Hon- 
jakou-kai-6) est expliqu6e comme suit : 

L'6tat de Bouddha auquel QAkyamuni atteint en ce 
monde a Iravers les huit degres de sa vie (Ha-s6-j6-d6) 
s'appelle le premier accomplissetnent de rilluminalion 
parfaile (Shi-j6-shd-gakou). C'est ce qu'on appelle le 
Bouddha terrestre (Shakou-boutsou). Q^kyamuni lui- 
mfeme, une fois 6claire par la Bodhi, conQoit qu'il a 6t6 
le Bouddha des les temps anl6rieurs, le maitre du Dhar- 
madh&tu depuis d'incalculables Kalpas. Tous les Boud- 
dhas des dix points des trois temps : le pass6, le pr6sent, 
et ravenir n'en font qu*un. Dans renseignement provi- 
soire des quarante premiferes ann6es, Q^kyamuni pro- 
clame qii'il devient pour la premiere fois Bouddha en ce 
monde, comme il semble Yiive. Mais quand il precha le 
Saddharma-pundarika , il manifesta son 6tat r6el de 
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1， « illumination anlerieare » par laqucUe il est le 
Bouddha 6ternel et le mailre de tout runivers. L'illu- 
minatioQ ant6rieure ne peut se manifester sans rillumi- 
nation terrestre, comme nous nous rappelons les fleurs 
et la lune d，hier en voyant celles d，aujourd，hui; ce n，est 
pas lout; nous pouvoms connaitre les Bouddhas des dix 
points en voyant un seul Bouddha, et reconnaitre que 
nous sommes deja nousrin^mes des Bouddhas en appre- 
nant h connailre Fetat des.autres Bouddhas. Tons les 
Bouddhas de F^tat terrestre sont comme les images 
r6fl6chies par miile Hots et le Bouddha de Fetat anle- 
rieur est pareil a la vraie lune au ciel. L'etat terrestre 
est 6claire inversemenl par r6tat anterieur. Quoiqu'ils 
soient differents Vuu. de Fautre, leur v6rit6 n'est qu'une 
et meme. Tel est ce qu，on appelle le Lotus de la Bonne 
Loi. 

Quand Bouddha precha cette doctrine, ceux qui se 
pr6senlerent dans V « Assemblee du grand ciel » sur le 
mont Gridhrakuta atteignirent tous a Fetat de Bouddha. 

Telle est la forme enseignee au point de vue de l，6tat 
anterieur du Bouddha oil Fetat terrestre est consid6r6 
comme identique k l，6tat anterieur, et la connaissance 
anierieure se manifeste. 

En un mot, le systeme d'enseignement relatif a l，6tat 
terrestre est de resumer tous les discours de Qdkyamuni 
et de montrer son intention originelle de se manifester 
ea ce monde, c*est-a-dire son d6sir de faire entrer tous 

11 
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Ics hommes et toutes les femmes, quels qu'ils soient, 
m^chants et bons, intelligents ou faibles d'esprit, dans 
le chemin du Bouddhisme. Son but aussi fut d exposer 
la sagesse du Vehicule Unique de Bouddha qui est juste 
et ^gal, aprfes avoir fondu 】es distinctions des enseigne- 
menls anl6rieurs. Quant au systfeme relatif k I'elat 
anterieur (Hon-mon), le void : il montre la source pre- 
mifere de tous les Aires vivanls, et F^tat r6el d'illumina- 
iion des Bouddhas qui ont pai* u, paraissent, et paraitronl 
dans les trois temps (pass6, pr6sent, et avenir) ； il fail 
voir aussi que tous les Dharmas sont bons el que lous 
les fetres vivants ont 】a nature du Bouddha. 

Le Bhagavat ne transmit pas cette Bonne Loi de la 
doctrine d6finitive aux Bodhisattvas ordinaires, tels que 
ManjuQri , Bhaishajyardja (Yakou-6) etc. Comment la 
Iransmit-il a ses disciples inKrieurs ？ II la transmit au 
Bodhisattva ViQishtaQftritra (J6-guy6) et aux autres 
personncs qui ont la m6ine dignite, dans la grande cere- 
monie. Le lieu qu'il leur indiqua pour la propageresl cc 
mondc SaliA ou (Jambudvipa),et le temps fixe s'appelle la 
Periode du Dernier Jour delaLoi. C'estce qu'on appelle 
la Transmission sp6ciale de la Doctrine definitive du Sad- 
dharma-Pu ncjarika . 

Trois orandes lois ^soteriques 

Le point important de la doctrine de la secte de Nithi- 
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ren est la grande loi 6sot6rique qui renferme loutes les 
rfegles du Bouddhisme. Dans le chapitre surla Dtiree de 
la Vie du Tathdgata (Ju-ry6-hon) dans le Saddharma- 
pundarika, Bouddha proclame la permanence des trois 
corps du Bouddha a savoir : 

1* Le Dharma-kAya (corps spirituel) 
2。 Le Sambhoga-kaya (corps de beatitude) 
2。 Le NirmAna-kaya (corps de transformation) 
Celte doctrine est Fessence de Sutra et I'objet de in- 
carnation de Q^kyamuni en ce monde ； c，est de la que 
procede la substance des « trois grandes lois esot6- 
riques ». Dans le Sutra se trouve ce lerme « le pouvoir 
surnaturel du Myslfere de TalhAgata » (Ny6-rai-hi-mit- 
sou-dzu-shi-riki) ； de la vient le nom des trois grandes 
lois ^soteriques. 

Quelles sont ces trois grandes lois ？ Ce son! le Hori- 
zon, le Dai-mokou et le KaiVdan qui tons appartiennent 
a retat anierieur, c'est-a-dire « VObjet du culte », le 
« Titre du Sulra » et 1， (（ Eslrade pour s'instruire des pre- 
ceples moraux » lesquels appartiennent tous au syst^me 
relatif a Fitat anterieur. Le litre du Sulra que forment 
les cinq mots chinois My6-h6-ren-gue-ky6 (Saddharma- 
pan^arlka-sutra) contient la substance de ces trois lois. 
Nous rappeloQS a notre esprit rObjet du culte, nous 
recitons de vive voixle Titre du Sutra, et nous surveillons 
notre corps comme 6tant FEstrade despr6ceptes moraux. 
i。 L'Objet da culte de l，6tat anterieur est le grand 
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Man^ala des dix mondes^ lequei est le corps du Bouddha 
en qui les fiddles de la secte mettent leur foi. Ce Man- 
dala repr^sente le Bouddha ant^rieur de Kalpas tres 
recalls. Les cinq* Elements du Dharma-dh&tu des dix 
points constituent le corps spirituel du Bouddha ； les 
cinq* Skandbas (agregals) de ce meme Dharma-dhAtu 
forment la nature du corps de beatitude de ce Bouddha. 
Les six organes de tous les 6lres vivanls des dix points 
sontla forme du corps de transformation de ce Bouddha. 
Los Irois aclions du corps, de la parole et de lapensee, 
et Ics quaire positions principales, a savoir ; marcher, 
demeurcr, s'asseoir et se coucher, communes a lous les 
felres vivants, sont les actions de ce Bouddha. La sagesse 
et la vertu de tous les hommes sages el saints de toule 

乂 

region et rillumination de tous les Bouddbas sont le 
pouvoir nalurcl de ce Bouddha. Tous les pays des dix 
points sont sa demeure. II est delivr6 de 】a naissance et 
de la mort depuis d'incalculables Kalpas. Tel est le 
Bouddha 6ternel. Le Boudha s'appelle Qdkyaaiuni, qui 
possede veritablement la dignity de Bouddha depuis des 
Kalpas Ires recules, ou le Bouddha anterieur des trois 
corps qui n'agit point. 

Les dix mondes dans lesqueis sont compris le monde 
de Bouddha et celui des cnfers sont les transformations 

1. Voir le chapitre iv. P. 73. 

2. La terre, I'eau, le ieu, le vent el Pettier , 

3. La forme, la sensation^ I'id^e, le concept, et la connaissance . 
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de ce Bouddha. Pour repr6senter la forme de ce Bouddha 
ant^rieur, on 6cril au centre de rObjet du culte, les cinq 
mots chinois My6-hd-ren-gue-ky6 aulour desquels on 
groupe la representation des dix mondes pour montrer 
la nature de ce Bouddha. 

Q^kyamuni dit， dans le chapitre sur la Duree de la 
Vie du Tathdgata, qu'il ^taitr^ellement ce Bouddha anl6- 
rieur. Non seulement C§.kyamuni l，est， mais nous le 
sommes, nous aussi. 11 faut done comprendre que le 
Dharina-dh4tu des dis points est tout entier la substance 
de notre corps et que tous les etres vivants des Irois mon- 
des sont nos enfants, c'est-k-dire sont produits par nous 
et que en dehors de noire pens6e il n'y a rien, et que 
notre corps est l，origine de tous les Dharmas ； par con- 
sequent tous les Dharmas sont rimage de noire pens6e, 
et robjet du culte des dix mondes est la forme de notre 
corps et la peinture de notre pensee. Tel est le proced6 
de la meditation sur rObjet du Culte. 

2。 Les cinq mots Myd-h6-ren-gu6-ky6 forment le 
Tilre du Sutra; aussi les designe-t-on sous le nom de 
Dai-mokou (litre). Aces cinq mots, on ajoiite ces deux 
mots : Na-mou (Namas) « adoration ». Nous r6petons 
Na-mou-iny6-h6-ren-gue-ky6(Namah-saddharma-punda- 
rikdya-sutr^ya) « adoration au Sutra du Lotus de la 
Bonne Loi ». C'est parlk que nous nous plions alabonne 
loi du coeur avec le coeur de la Bonne Loi. Ces cinq mots 
contiennent I'essence du Sutra entier et de plus, un ensei- 



gnemenl compiet de toute la vie de Bouddha; le prin- 
cipe de tous les Dharnias ； la r6alit£ sans commencemenl, 
etrimportaDoe myst^rieuse de Vital ant6rieurde Bouddha 
et de la verta de son illumiaation. Ge wns est tout k hn 
en dehors de la port6e de toute interpretation ； on lap- 
pelle done I'lnexpUquable et i'inconcevablo. II nVst mtime 
pas compria par les Bouddbas terrestres ni les jdus hauls 
Bodbisaltvas. II suffit d'y croire, car tout le monde n'esl 
pas apte le com prendre. Tel eat le titre de la doctrine 
relative k V&l&t ant^rieur. 

3°. Le Kai-dan (estrade pour recevoir le Qtla] de la 
doctrine relative k I'^tat ant^rieur estainei ddfint ： obser- 
ver le C!Ia est la plus imporlante de toutes les divisions 
de ]a doctrine de Bouddha, c'esl- & -dire soil Htna^na, 
soil Mab&y&na, soit doctrine ddfinitive, aoit doctrine pro- 
visoire. II y a' dans la doctrine relative jLl'dtatantiriear. 
le premier Qlla vrai qui est observe constammentpar 
Bonddha. Le Kai-dan est le Bodhi-manda (tr6ue Ac 
rillaoiinatioD) oil a'acoompHt la c^r^monie pour rece- 
voir rinslruction de Qila. La substance de ce Ctia est 
le litre des cinq mots My6-h6-ren-gu6-kyfi - Celui qui 
croit k ce litre et I'observe, c'est dooc celui qui observe 
rexcellent QUa de la doctrine relative k I'^tat ant6rieur. 
La place oil les fiddles robservent est la Terre-Pure 
■ la Lumi^re calme (Ja-k^A-do) c'est^-dire le Ktf- 



； n UQ mot, nous devoas nous rappeler que notre propre 
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corps est le Bouddha anteriear (Hon-zon), notre pensee, 
la bonne loi (Dai-mokou) et notre demeure, la Terre-Pare 
de la Lumiere calme (Kai-daD), et de plus que nous de- 
vons demeurer dans le Dharma-dhAtu (etat spirituel) de 
notre pensee. 

Quoique les rfegles pratiques du Bouddhisme different 
dans chaque secte, les trois Instructions : moralit6 supe- 
rieure (Kai), pens6e sup6rieure (J6), et savoir superieur 
(E) sont parlout compt6es pour les plus importantes. Par 
la moralite sup6rieure on preserve son corps des mau- 
vaises actions ； par la pensee sup6neure on en preserve 
son esprit ； par le savoir superieur on sort de la confusion 
pour parvenir a la connaissance parfaite. II n'yaaucune 
secte bouddhique qui n,observe ces trois instructions 
com me le principe de sa pratique, quoique chaciine 
d，elles ait ses principes propres. II en est de meme de 
cetle secte. 

Les trois grandes lois 6soteriques y represenlent les 
Trois Instructions. Le Eai-dan est natiirellement la mora- 
lite sup6rieure. Le plier a l,Objet du culte de tout coeur 
et m6diter sur la Bonne Loi sont la pensee superieure. 
La r6p6tition du Tilre du SAtra qui contient la sagesse de 
tons les Bouddbas est le savoir superieur. 

L' observance rigoureuse de ces trois lois 6sot6riques 
mene k raccomplissement des trois Instructions et a d'in- 
calculables Sam^dhis (meditations) et aux P^ramit^s 
(perfections pratiques). Et mfeme les homines inintelli- 
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gents peuvent monler sur le tr6ne de la connaissance 
parfaite dans la vie pr6sente. 

Quelle profondeur d'idees et quels pr6cieux avantages 
dans celte doctrine ！ 



CHAPITRE ONZIfiME 



j6-DO-SH0. 一 SECTE TERRE PURE 

I. Histoire de la secte. 

En 67， le Bouddhisme fut pour la premifere fois,intro- 
duit des Indes en Chine ； 185 aus apres, un savant indien 
du Tripitakanomme Samgha-varman (K6-s6-gai) vint en 
Chine et y traduisit le grand AmitAyus-sAtra (Mou-ry6- 
ju-ky6) en deux livres. C'esl le premier el le plus long 
des Irois livres sacres de celte secte. Ce sutra expose 
rhistoire du Tath^ata Amit^bha depuis les kalpas 
anciens ou il commenga de ressentir Fimpression spiri- 
tuelle qui amfene a Fetat de Bouddha jusqu'au temps 
actuel de sa residence dans le monde occidental appel6 
heureux (Sukhdvati ； Gokou-rakou) ou il regoit tous les 
fetres vivants qui viennent de tous les c6t6s pour s'elever 
de l，6tat de confusion h la connaissance parfaite. 

En 400， Kum^rajiva (Ra-ju) vint du royaume de 
Kharchar (K.i-ji) en Chine, il y fit 】a traduction du petit 
Amitftyus-sutra (A-mi-da-ky6) appele avissi « le plus 
petit Sukh^ivalivyAha » en un livre ； c，est le plus court 
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des trois livres sacr6s. II est expliqu6 dans ce sutra 
que si un homme garde dans sa m^moire le nom dc 
Bouddha Amit&bha, soil pendant un jour, soil pendant 
sept jours, le Bouddha vicndra avec les Bodhisattvas le 
chercher au moment oti il mourra, afin de le faire ndtre 
dans la Terre-Pure (Sukh Avail); c,est une promesse qui 
a 616 garanti^ par lous les autres Bouddhas des dix 
points. 

En 424， Kalaya^as (Ky6-ry6-ya-cha) arriva des Indes 
en Chine, et y traduisit rAmilAyurdhyAna-siitra (Kwan- 
mou-ry6-jii-ky6) en un livre ； c'est le second des trois 
livres sacr^s. Voici une esquisse de ce siUra : Vaidehi, 
Spouse du roi Bimbis4ra de Magadha, voyant la mauvaise 
conduite de son fils Aj^taQatru, commenQa a sentir reo- 
nui de ce monde Sah& (soufTrance) ； Qakyamuni lui ensei- 
gna alors qu'il faudraii naitre dans la Terre-Pure (Sukh4- 
vatl) et rinstruisit du moyen par lequel on doit pratiquer 
les trois espfeces de bonnes actions pour naitre dans cc 
monde. La premiere csl la bonte qui compread en elle 
toules les bonnes actions en g6a6ral : pi6te filiate, respect 
pour les aia^s, fid61it6, et sinc^rite envers les amis, etc. 
La seconde est la boiil6 de moralile (Qlla), qui varie 
en rigiieur selon qu'il s'agit (Tun moine ou d'un laique. 
En un mot, tout ce qui ne s'oppose pas k la r^gle g^nirale 
qui bl&me lo mal et encourage le bien est compris dans 
cette bouts. La troisieme est la bont^ pratique qui com* 
prend les Quatre V6rites sublimes (Satyas), et les Six 
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Perfections (PdramitAs); sont renferm^es, de plus dans 

celte cal6gorie, les autres actions pures et bonnes, telles 

que la Lecture et la R6citation des Mah^y&na-siitras, k 

l，effet de faire entendre la loi k autrui y et les Treize 

esp^ces de bont^s qui doivent 6tre pratiqu^es par une 

pens^e ferine. A la fin du Siitra, Bouddha dit : « l\6p6iez 

dix fois, en y appliquanl toute votre pens^e , la prifere 

Namo'init^bhAya Buddb4ya (Namou-a-mi-da-boutsou) 

« adoration k Amitftbha Bouddha ». Cette pratique est la 
meilleure de toutes. 

Bouddha nous enseigne, dans sa doctrine, la Loi de la 
Cause et de FEffet, c，est- & -dire la n^cessit^ universelle, 
qu'il a comprise par sa sagesse et sa juste connaissance . 
La mauvaise semence produit le mauvais fruit et la bonne 
semence produit le bon fruit comme le poivre rouge est 
naturellement fort et piquant, et la canne a sucre tres 
douce. Et la v6rit6 enseign^e dans le Sutra est tout k fait 
du m6tne genre, a savoir que les trois especes de booths 
sont une cause pure qui produit comme fruits les neuf 
differents degr6s dans la Terre-Pure. 

A ces trois Sutras se ratlachent chez les Indiens trois 
patriarches. Ce sont AQvaghosha, N&g&rjuna et Vasu- 
bandhu qui naquirent aux Indes six, sept et neuf sifecles 
apr^s Bouddha. 

En Chine, E-on (mort en 416) sous la dynastie du 
Shin ； Don-ran (mort en 542) sousla dynastie du Gui; et 
Od-chakou et Zen-dd (vers 600 et 650) sous la dynastie 
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des T'ang, enseign^rent principalement celle doctrine. 
Zen-d6 surtout mil toutes ses facult^s au service de 
rAmitAyurdhyftna-sutra et composa un nouveau com- 
mentaire sur ce silira en quatre livres. II y expose par- 
faitement I'id^e de Bpiiddha; quant a la Ihiorie, il sur- 
passe r^ellement ses prid6cesseurs, tels que J6-Y6, Ten- 
dai, Ka-j6 et autres. II dit lui-m^me qu'il pose une 
rtgle pour tous les sifecles ； ce d'csI peui-6tre pas une 
exag6ratioii. 

Plus tard, H6-sh6 alia au mont Go-dai ou il adora 
MafijuQri et composa les vers appel^s correctement Go- 
k- san (vers pour les cinq assemblies). Un autre maitre 
nomin6 Sh6-k6 vit le livre d6pos6 par Zen-d6 dans le 
temple de Hakon-Ba-ji (temple du cheval blanc). Ainsi 
rintluence bienfaisante de Zen-d6 se fit. sentir meme 
aprfes sa morl. Pendant sa vie, rautorit6 de son enscigne- 
ment avail 6te si grande que leshommes s'abstinrent de 
poisson et de viande et que le march 6 de la capitale 
n'en vendit que trfes pen. C，est avec raison qu，il est 
g^n^ralement consid6re comir'e le plus grand maitre de 
celle secte en Chine. 

Environ cinq sifecles aprfes Zen-dd (H33) naquit un 
enfant m^le nomm^ Sei-shi-mare dans la famille Urouraa 
de la province de Mimasaka au Japon. A TAge de neuf 
ans, pour ob6ir aux derniferes volonles de son pere, il 
se voua k la pretrise, et quand il eut atteint qualor/e 
ans, il alia sur la montagne Hi-e'i ； aprfes un an, il s'y fit 
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raser les cheveux et regut les ordres. Son nom fut alors 
chang6 en celui de Gen-kou. A Vkge de dix-huit ans, il 
se reiira a Kourodani oil il relut cinq fois les cinq mille 
livres du Tripitaka. C'est la qu，il esp6rait decouvrir un 
moyen qui permettrait meme a ceux qui igaorent et qui 
ne peuvent pratiquerles trois sciences* (San-kakan).. de 
se d^gager de leur misere. Profilant de celle occasion, 
il etudia le commenlaire de Zen-d6 dont nous avons 
deja parle, et il recommenQa huit fois ses recherches 
sur cet ouvrage. Enfin, il y remarqua dans un passage 
les mots suivants : (( Souvenez-vous serieusement du nom 
d'Amil^bha de tout voire coeur » (Is-shin-sen-nen-mi-da- 
n)y6-g6). II comprit tout a coup la pensee de Zen-d6 qui 
enseigne dans son ouvrage que quiconque, a n'importe 
quelle 6poque, se rappelle seulemenl le nom deBouddha 
peul nailre dans la Terre-Pure apres sa mort. Gen-kou 
abandonna les pratiques de toute sorte qu,il suivait depuis 
loagues annees, et commenQa a repeter le nom de Boud- 
dha AmitAbha soixante mille fois par jour. Cela se pas- 
sait en 1175, alors que Gen-kou avait TAge de quarante- 
Irois ans. C'est en cette mfeme annee que pour la pre- 
miere fois le nom de J6-do-shu (secte de Terre-Pure) 
fut etabli au Japon. Gen-kou fut tres renomme pendant 
sa vie et devint le directear spirituel des trois empe- 
reurs Taka-koura, Go-shira-kawa, et Go-lo-ba. Apres 

1. Ce son! : la morality, la meditation, le savoir. 
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sa mort, sa biographie fut faite sur Fordre imperial en 
quarante-huit livres. Les Irois empereurs Fou-shimi, 
Go-fou-Rhimi et Go-ni-j6 les copiferent do leur propre 
main. 

Avant Gen — kou, il y eul d'illustres pretres au Japon, 
tels sontKou-ya, E-kwan et E-shin qui tous enseign^rent 
cette doctrine, mais qui n'ont pas eu de successeur. Gen- 
koa eut plus de cent disciples ； parmi eux, Sh6-k6 de 
Tbin-z^ii et Zen-6 de Sei-zan furent tres renommes. On 
petit compter k present plusieurs myriades de temples 
et de pretres de celte secie dans noire pays. 

II. Doctrine de ceite secie 

« II y a deux divisions dans renseigncmeni de CAkya- 
muni, » dit Dd-chakou dans son ouvrage VA7>rakoH shtA : 
« le Mah^y&na et le Hlnaytoa ». Le Hinay^na est la doc- 
trine par laquclle les disciples imm^diats du Bouddha el 
ceux de la periode qui embrasse les cinq sifecles apres 
Bouddha pratiquaient les Trois Instructions (CikshAs ) : 
la moralite sup^rieure ( AdhiQila), la meditation sup6- 
rieure ( Adhicitia ) et le savoir superieur (AdhiprajM), 
et par laquelle ils gagnaient, dans la vie pr^sente, les 
quatre fruits saints de Srota-4paiina, Sakri d-&g^inin , An&- 
gd.min et Arhat. Dans le Mah&y&na, il y a encore deux 
doctrines : le 《《 Chemin - Sain" et la « Terre-Pure». La 
premiere, c，est, comme 】e HinayAna, la doctrine par 
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laquelle les hommes pratiqueni les Trbis Instructions au 
moyen dcsquelles ils comprennent dans leur vie prisente, 
les Trois Vertus : Le corps spirituel (Dharma-k4ya), la 
connaissance (Prajfia) , et la dilivrance 《Moksha). Mais 
rares sont les hommes capables de suivre cette voie ； 
ceux-lk seuls qui doivenl le privilege d,une heureuse 
naissance aux bonnes actions qu'ils ont praiiquees du- 
rant les existences anterieures ont une nature assez vi 赠 
goureuse ； la fermet6 de leur coeur est 6gale au rocher 
et leur courage k surmonter tous les obstacles est sem - 
blable a celui d，un brave soldat qui terrasse son ennemi ； 
on les appelle les hommes du « Chemin-Saint » et on les 
designe aussi sous le nom de « ceux qui enirent dans 
r6tat saint en ce inonde». Pendant cinq siecles apres 
Bouddha, il exista de temps en temps de lels hommes, 
on peut voir r^tat florissant du bouddhisme a cette 6po- 
que en lisant la biographie des grands prfetres. 

Le temps present appartient au Dernier Jour de la Loi 
( Mappo ) ； les hommes deviennent peu sinceres, leurs 
convoitises et leurs colferes augmentent tous les jours, et 
leurs lultes vont sans cesse grandissant. Si on regarde 
】es Trois Instructions comme le vieux calendrier*, com- 
ment peul-on assurer sa d^livrance ？ 

C，est ce probl^me qui d^cida Gen-kou k abandonner 
tout d'un coup le Chemin-Saint et k suivre la doctrine 

1. C'est-a-dire, comtne une chose devenue inutile. 
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de la Terre-Pure. Selon la premiere doctrine, la deli- 
vrance est un fruit qui s'obtient dans ce monde ； selon 
la seconde, on n'obtient qu'aprfes la morl cette haute 
recompense de naitre dans la Terre-Pure a condition de 
r6peter jusqu'a la (in de la vie le nom de Bouddha. 11 
n'est pas facile d，aUeindre la cause et VeSei du Chemin- 
Saint; ceux de la Terre-Pure, au contraire, sont facile- 
ment accessible^ ； aussi compare-t-on la difference qu'il 
y a entre ces deux voies aux voyages qui s'ex6cutenl 
Van par lerre et Faulre par eau. Le Chemiu-Saint et la 
Terre-Pure etant la doctrine du MahAy^na ont le meme 
but : atieindre k Fetat de Bouddha ； mais commc le temps 
ct les homines different, la doctrine doit ndcessairemenl 
elre differente, de meme que I'uq emploie une voiture 
sur la terre tandis que Fautre se sert d'un bateau sur 
Fcau. Les lois pr&chees par ^^kyamuni sont au nombre 
de quatre-vingt mille ； il les easeigna aux hommes d'a- 
pres leur nature, destinant aux uns la doctrine du Che- 
min-Saint et aux autres celle de la Terre-Pure. Lader- 
niere n'est pas reconnue seulementpar le Gen-kou, mais 
encore par Zen-d6 dans son ouvrage ； mais ce n'est pas 
Zcn-d6 qui en est le cr6aleur, elle remonte au SAlra de 
rAmil^yur-dhyAnapr^ch6 par le grand maitreC^kyamuni. 

Tandis que Zen-d6 ecrivait son commentaire, il evo- 
qimit, dit-on, par des moyens magiques la force surna- 
turelle, et lous les soirs un prfetre Eminent parais- 
sait devant lui dans son r&ve, el lui donnait des instruc- 
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lions Gur la division des malieres do son premier livre. 
Par consequent, Fauteur (Zen-d6 ) traitait son ouvrage 
comme si c'etait la parole de Bouddha, et il disait qu'il 
n'etait permis d，y aj outer ni d，en retrancher une phrase, 
ou meme un mot. Gen-kou cita, pour celte raison, les 
trois Sutras et le Commentaire de Zen-dd comme les 
textes dans son propre ouvrage, le Sen-jakou-shil. 

Si Foil veut bien connaitre la doctrine de la Terre-Pure, 
il faui d'abord croire aux paroles de Bouddha. QAkya- 
muni etait un grand sage qui percevait les trois temps : 
le present, le passe, et l，avenir qui repr6sentent hier, au- 
jourd'hui et demaia. Parmi les h6r6tiques indiens il y 
en eut quelques-uns qui parlerent de I'avenir ； mais ce 
qu'ils en disaient n' etait pas bien exact ； et jamais ils 
n'easeignerent le passe. Les hommes modernes parlent 
de la vie presente seule et ne connaissent ni le passe, ni 
ravenir ； Bouddha seul connut les trois temps sans au- 
cune erreur. 

La Terre-Pure est le monde occidental ou Bouddha 
Amit^bha demeure. Elle est parfaitement pure et deli- 
vree de loute faussete ； c'est pourquoi on Fappelle la 
Terre-Pure. Ceux-la seuls qui desirent y aller peuvent 
y naitre. Le monde ( Sah4 ) d'ici-bas est l，effet des ac- 
tions de tons les etres ； aussi ceux mfeme qui ne d6sirent 
pas y nailre sont obliges d，y venir ； on Fappelle la voie 
de la peine, parce qu'il esl plein de toutes sortes de 
peines : naissance, vieillesse, maladie, mort, etc. C'est 

12 



i34 



LE BOUODHlSMe JAPONAIS 



pour cela qu'il ne faut pas 6tre attah^ pour longplemps 
a ce monde ； ceux qui s'en d^goutent et qui desirent 
aller dans le monde Sukh&vati, y pourront naitre apres 
leur morl, Ne douter en aucune fagoa de ces paroles de 
Bouddha et les accepter mftme dans leurs plus petits 
points, voila la « foi profonde » qui conduit au Su- 
khd,vaii ； mais si on entretient quelque doute on n'y nai- 
tra point. Pour cette raison, NAgirjima dii : « Dans le 
* grand Ocean de la loi de Bouddha, le seul moyen d'en- 
trer est la foi ». Telle est resquisse rapide de la doctrine 
de celte secte. 



CflAPITRE D0UZI£HE 



ShIH-ShCI. 一 VfiRITABIJC SECTS 

I. Bistoire de la secte 

Le oom complet de la secte est Jft-do-ahin-shjli (V6ri- 
table Becte de la Terre-Pure). Le tenne de Terre-Pure 
s' oppose ici k celui de Chemtn-Saint (Sh6-d6) dans les 
autres doctrines. G'esl qu'en efTet I'objet des- fiddles de 
cetle secte est de n^tre dans la Terre-Pure (Sukb&vati) 
d'Amit^ha. Le mot Vdntable (Shin) s'oppose au moyen 
provisoire (Gon-k6-h6-ben). Parmi ceux qui suivent la 
doctrine de la Terre-Pure, il y a plusieurs syst&mes 
diff^rents : par exemple , quelques 6coles pr^tendent 
qu'il nous faut posseder k un haul degrf ia vertii qui 
COQsiste dans le produit des bonnes ceuvres pour naitre 
daas la Terre-Pure ； d'autrcs soutiennent qu'il faut repe- 
ter le aom seul d'AmiUkbha Bouddha afln de naitre dans 
soQ Sukh&vatl, gr&ce au mSrite acquis en rSp^tant ce 
nom. Ces syst^mes sonl conaidSrSs tous deux comme 
le moyen ppovisoire. Se reposer -de toal cceur sur 
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pouvoir sup&ieur du vceu originel* (Hon-gwan-ta-riki) 
d'Amit^bha Bouddha en laissant de c6t6 toute idee per- 
sonnelle (Ji-ri-ki) ； c'est ce qu'on appelle la verite. Gette 
v6rit6 est la doctrine de cette secte ； aussi on I'appelle 
la Veritable Secte. 

Shin-ran, le fondateur de la secte, fit une claire dis- 
tinclion entre les quatre systemes caract^rises par 
autant de noms el connus comme les deux paires et les 
quatre rangs (Ni-s6-shi-ju). Voici les quatre systemes : 

1。 Sortir en longueur (Shu-shutsou), c'est-i-dire n'ob- 
tenir la connaissaiice parfaite qu'aprfes une longue pra- 
tique et une constante pers6v6rance en Iraversant d'in- 
nombrables Kalpas sur le chemin des hommes saints. 

2。 Saut'er en longueur (Shu-thi6), c'esl-i-dire parve- 
nir k 】a connaissance parfaite dans la vie actuelle, ou 
encore devenir Bouddha dans I'exislence pr6sente. 

3。 Sortir en travers (6-shutsou), c，est-i - dire meriter de 
nailre dans une region oti les etres vivants sont dans 
le mSme 6tat qu，i Fint^rieur de la matrice, c，est ce que 
ron appelle la naissance de la fronlifere qui touche a la 
Terre-Pure. L'imperfection de cette naissance est le 
r6suUat de la negligence et du doute. 

4。 SaiUer en travers (6-lhi6), c'est-i-dire naitre dans 

1. Nous employons ici le mot v(bu dans le sens de promesse qu'on 
s，est faite a soi-m6me, de resolution ferme qu'on a prise par soi- 
m^me. {Pour le vobu lui-nUme^ voir page 139.) 
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la Terre-Pure d，Amitftbha Bouddha d'apres son vcsu 
origin" *， c'est 1^ la doctrine de la Veritable Secte. 

II y a trois principaux livres sacr6s dans celte secte, 
lesquels contiennent la doctrine pour allnr nattre dans 
le SukMvali selon les predications de QAkyamuni : ce 
sont les mfemes Sutras que nous avons d6ja mentionn^s 
dans le chapilre ant6rieur sur le J6-do-shii. Le grand 
SukhivativyAha, le plus long* des trois Sutras, est 
admis comme un livre sp6cial, parce que les quarante- 
huit vceux originels d'Amitdbha sont exposes dans ce 
livre, surtout le dix-huitifeme qui est le fondement de 
la doctrine de Sauter en tr avers. 

Cette doctrine fut transmise a des epoques diverses 
et en des endroits different s par ceux qu'on appelle les 
Sept grands pretres et qui furenl des patriarches de 
trois pays : Indes, Chine et Japon. Ce sont les deux 
Bodhisaltvas N^Arjuna etVasubandhu aux Indes ； Don- 
ran, D6-shakou el Zen-d6 en Chine ； Gen-shin et Gen- 
kou au Japon, qui exposferent Ires .minulieusement dans 
leurs ouvrages la doctrine de cette secte. Le sepli^me 
palriarche Gen-kou appele aussi H6-nen, fut le maitre 
de Shin-ran, le fondateur de la secte. 

Shin -ran appartenait a la famille de Fouji-wara ； 
il naquit en 1173 et mourut en 1262. II etait descendant 
d'Outhi-maro, et fils d'Ari-nori qui fut officier au ser- 
vice de rimperatrice douairiere. Encore enfant, il alia 
sur la montagne Hi-ei oil il etudia la doctrine de la 



138 



LE nounDniSME japonais 



secte Ten-Dai. A Vkge de vingt-huit ans, il devint dis- 
ciple de Hd-nen de qui il reQuI la tradition de la doc- 
trine de la Terre-Pure. Des nombreux disciples de 
H6-nen , Shin -ran 6tait le plus estim6 par son maltre. 
Plus tard, il composa un ouvrage intitule Kyo-guy6- 
shin-shd-mon-roui (Collection de Maximes concernant 
la Doctrine, la Pratique, la Foi et riUumination). Dans 
cet ouvrage, il montre le principe fondamental de la 
doctrine, ce qui le fait consid^rer comme le crit6rium 
de cette secte. 

Aujourd'hui cette secte est 】a plus florissante de toutes 
les sectes bouddhiques au Japon \ elle s，y est divis^e en 
dix branches. Ceux qui y appartiennenl forment presque 
la moiti6 de noire population. Les deux monastferes 
appel6s Hon-gwan-ji, dont Pun s'appelle Hon-pa-Hon- 
gwan-ji et I'autre T6-ha-Hon-gwan-ji ont le plus d，in- 
fluence dans la soci^tS civile et religiense. On compte 
maintenant vingt-cinq mille temples et trente mille pre- 
tres qui s*6tendent sur toute la surface de notre pays 
et qui tous appartiennenl k ces deux monastferes. Les 
temples gigantesques de ces tnonastferes s'61fevent vers le 
ciel k Kyoto. II n，y a aucune difference entre ces monas- 
leres ni dans renseignement ni dans la hi6rarchie, ni 
dans la loi eccl6siastique. La secte Shin-shA n，a jamais 
reQu du gouvernement ni subvention ni privilfeges 
comme d'autres sectes, elle est tout h fait ind^pendante 
de FElat, depuis qu'elle a ete foadee par Shin-ran. 
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II. Doctrine de la secte 



Comme nous ravons d6jk dit plus haut, 】e principe 
de la doctrine de cette secte est le voeu originel d'Ami- 
t^bha Bouddha. Par consequent la foi et la pratique 
ont pour objel unique de se plier au pouvoir superieur 
du vosu originel d'AmitAbha (Hon-gwan-ta-riki) et de 
naltre dans son Sukh&vatl. Le voeu originel . est le dix- 
huiti^me de ses quarante-huit vobux. Le voici : « Je n'ob^ 
tiendrais pas la connaissance parfaite, si quelqu'un des 
etres vivants des dix points qui croit en moi avec la vraie 
pens6e et le d6sir de naitre dans mon pays, et qui repete 
dix fois par la pens^e mon nom, ne naissait pas dans le 
Sukh^vati. » 

Ce vceu originei marque une grande compassion qui 
d6sire sauver les fetres vivants de leur misfere. Par ce 
voBu originel, il pratiqua de bonnes actions pendant 
d'innombrables Kalpas, en r^servant d'apporter son 
fonds de vertu en temps opportun pour sauver d'autres 
fetres vivants. Toutes ses actions : de corps, de parole, 
et de pens6e 6 talent toujours pures et vraies tant qtfil 
accomplit sa grande pens6e compatissante ； aussi l，ap - 
pelle-t-on la grande et large sagesse de Bouddha. 

Le vceu et la pratique d'AmilAbha Bouddha passferent 
k tous les autres Bouddhas. La dignite de Bouddha 
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qui est I'effet d'une telle cause s，appelle Amit^bha et 
AmitAyus, « la lumifere incommensurable et la vie 
iniinie )). Ces expressions signifient de plus la perfec- 
tion et rillimitation^de la sagesse et de la compassion. 
Par consequent A.miUbha Bouddha peut tenir dans sa 
propre lumifere les fidfeles et les faire nattre dans sa 
Terre-Pure. On Fappelle le « pouvoir superieur du vceu 
originel ». 

La pens6e qu'il faut se plier an « vobu originel » est 
consid6r6 . comme le credo de la secte, el le but en est 
de participer h la sagesse de Bouddha. Ce dogme est 
identique aux trois articles de foi (San-shin) enum6res 
dans le voeu originel k savoir : 1。 la vraie pens^e ； 2。 la 
foi ； 3。 la volont6 de naitre dans la Terre-Pure. Quoi- 
qu'elle soit divisee en trois articles, cetle doctrine est 
en reality unique et elle est appel6e le sentiment dc foi, 
Quand nous examinons notrc propre coeur, il est loin 
d'etre pur el juste ； il est au contraire mauvais, mise- 
rable, faux et hypocrite. Quel moyen avons-nous pour 
exiirper toutes nos passions ？ Et comment done arri- 
vons-nous au Nirvana par nos propres facult^s ？ Com- 
ment pouvons-nous realiser les trois articles de foi? 
L'incapacit6 de nos propres facult6s etant reconnue, 
nous devons croire au vigoureux pouvoir superieur du 
voeu originel d'AmitAbha. S^il en est ainsi, nous parli- 
cipons k 】a connaissance de Bouddha et parlageons sa 
grande compassion comme I'eau d，un fleuve devient 
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sal6e aussitdt qu，elle entre dans roc^an. Pour cette rai- 
son, on appelle ce dogme la (( foi » dans le pouvoir 
sup^rietir (Ta-riki). 

Si on reste fidfele a une telle foi, on est conduit natu- 
rellement k suivre la pratique de la secte ； c'est qu'on 
ressent le bienfait de Bouddha en rappelant sa grdce et 
en r6petant son nom ； cet exercice pieux s'appelle dans la 
langue du vcbu originel, la repetition de la pens6e (du 
nom de Bouddha) 6quivalent (Nai-shi) a dix fois. Mais 
elle n,est pas naturellement limitee au nombre de dix, 
puisque le texte porte : Equivalent d (Nai-shi). II y en 
qui r6petent nombre de fois le nom de Bouddha durant 
toute leur vie, soit qu'ils se promfenent, soil qu，ils s，as- 
seyent, soit qu'ils s'habillent, soit qu'ils se couchent ； 
d'aulres ne le r6petent qu'une seule fois avant leur 
mort. Mais qu'on repdte pen ou souvent le nom deBoud- 
dha, cette pratique se continue necessairement par 】e 
fait mfeme de la foi. C'est en elle qu'on participe k la 
compassion de Bouddha, parce qu，on partage sa mise- 
ricorde. Non seulement la repetition du nom de Boud- 
dha doit elre faite par la bouche, mais il faut que nos 
actes et nos pensees soient en conformite avec elle et 
qu'elle soit inseparable de la compassion de Bouddha. 
Elle n，est jamais, chez les hommes ignorants, raction 
de leurs facult6s, mais elle resulte de la pratique dans le 
pouvoir superieur (Ta-riki-no-ki-guy6). Cette foi et cette 
pratique sonl 】a « verite supreme » (Param^rtha-satya) 
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de cette secte ； ce qui a rapport h la distinction de la 
foi et du doute dans l，esprit. 

La foi et la pratique de la secte sont trfes simples ； on 
n'y considfere pas mfeme comme n^cessaires les prescrip- 
tions, communes au bouddhisme en g6n6ral « de quitter 
la famille et d'abandonner les d6sirs (Tici-bas afin de 
parvenir a Bouddha ». Les prfitres de la secte ont la 
permission de se marier et de manger du poisson et de 
la viande, choses s^v^rement prohib^es dans les autres 
secies bonddhiques. 

On recommande aux fiddles de cette secte de pers6- 
v^rer dans leurs propres occupations quelles qu，elles 
soient et de remplir 】em, devoir. II faut done quils met- 
tent en pratique ramitie avec autrui et les bonnes rela- 
tions des families ； ils doivent aimer toujours le bon 
ordre du pays et obeir aux lois du gouvernement ； ils 
doivent ^galement fetre patriotes. Bouddha dit dans le 
Grand Sfttra (Sukh&vatlvyiiha) : « II faut d abord bien 
penser et bien consid6rer ； vous devez vous separer de 
tout ce qui est mal et choisir et pratiquer tout ce qui 
est bien » . Puis que les fidfeles de cette secte se plient au 
vmi originel d'Amit^bha Bouddha, ils doivent ob6ir 
naturellement a rinslruction de G^kyamuni et a I'ensei- 
gnement general sur la moralitg ； telle est la « verite 
banale » Samvriti-satya) de cette secte, ce qui a rap- 
port h la distinction du bien et du mal dans la conduite 
en ce monde. 
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Quels b6n6fices assure aux fidMes lafoi en Bouddha? 
II y en a de deux sortes : 1® Les fidfeles deviennent 
membres du Samyaktva-rftQi (《 masse de la v6rit6 » (Sh6- 
j6-jA) dans leur vie pr6sente. 2。 lis parviennent au Nir- 
vana (Metsou-do) dans la vie ulterieure. 

1。 « La masse de la v6ril6 » designe la classe des felres 
vivants qui vont certainement nadtre dans la Terre-Pure 
d'Amit^bha Bouddha, et atteindre au Nirvana dans leur 

. vie prochaine. Etant gardes dans la lumifere d，AmitAbha 
Bouddha, ils ont toujours beaucoup de joie dans leur 
coeur, en partageant la grande compassion de Bouddha, 
et ils ne souffrent plus dans roc6an des transmigrations, 
Aussiles appelle-t-on Avaivartikas « ceux qui ne retour- 
nent pas » (Fou-tai-ten). lis retirent ces b6n6fices au 
moment mSme ou ils mettent leur foi en Bouddha. 

2。 （（ Atteindre au Nirvftna signifie parvenir k la con- 
naissance parfaite d，Amit4bha Bouddha, aussit^t u6 
dans sa Terre-Pure. Or celte naissance r6sulte , pour les 
fidMes, de la compassion et de la connaissance de Boud- 
dha qu'ils ont d&jh partag6e ； alors, ils doivent parvenir 
gvidemment k l，6tat de Bouddha, puisqu'il y a un rap- 
port naturel et n^cessaire entre la cause et Feffet. Les 
adeptes des ecoles du Chemin-Saint ne peuvent atteindre 
au Nirvana qu'apr^s avoir extirp6 toutes les passions 
humaines par le pouvoir des Trois Instructions : la mora- 
lity sup6rieure, la pens6e sup6rieure, et le savoir sup6- 
rieur. 
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Selon les antres 6coles de la doctrine de la Terre-Pure, 
on parvient k Bouddha pour avoir pratique de bonnes 
CBuvres longtemps apres fetre ne dans la Terre-Pure. 
Mais le systeme de la Vraie secte se distingue de la plu- 
part des £coles bonddhiques par le terme de « sauter 
en travers. » Naitre dans la Terre-Pure, c，est devenir 
Bouddha ； en un mot, quand les fideles abandonneni le 
corps impur de la vie pr^sente, ils cueillent le plus 
excellent fruit du Nirvana, puisqu'il repose simplement 
sur le pouvoir sup^rieur du voeu originel. 

Les fideles ds cette secte ne s'adressent point au Boud- 
dhas ou aux aulres objets du culte pour appeler sur 
eux le bonheur et n'emploient pas les charmes magiques 
pour conjurer I'infortune, parce que les infortunes et 
les bonheurs ont leur origine dans la cause lointaine de 
rexistence ant6rieure ou dans la cause proche de la vie 
pr^sente. Les fideles se pliant a rinstruction de Bouddha 
peuvent 6viter la cause proche, mais la cause lointaine 
ayant son origine dans rexistence anterieure n.e peut 
6tre suppriin6e. La r6primande portant sur les fails du 
pass6 est tout a fait inutile, tandis qu'on peut se defen- 
dre a l，iivance de raction de Pavenir. C'est pour cette 
raison que tous les charmes magiques sont consideres 
comme inutiles dans cette secte. De plus, 】e principe 
du Bouddhisme est de s'elever de la misere des trans- 
migrations (SamsAra) au salut supreme (Nirvana) ； alors 
le coeur des fiddles ne peut guere fetre ^branl^ ni par le 
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bonheurni par Finfortune. Puisqu'ils tourneat leurs pen- 
sees vers le salut d'autrui, Fordre et la paix doivent 
naturellement etre leur plus grand desir. lis ne voudronl 
qu'ob6ir a rinstruclion de Bouddha Qdkyamuni ； il en 
resultera beaucoup d'avantages: le monde 6tantd，accor<i， 
le pays prospfere et le peuple paisible. 
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56, 102. 
Upan&ha (Kod), 8. 



Ekavyavah&rika (Ithi-setsoubu), 
55. 



E 



UpedhyAya (Wtt-j6), 30. 
Up4li (Ou-pa-ri), 23, 28. 
Upbksh4 (Cha), 7. 
UraoaNA (Shu), 12 (en note). 



EKAYdNA (lthi-j6), 68, ct pass. 



Au 

AUDDHATTA (Jd-ko), 8. 



K 



Kapimala (Ka-bi-ma-ra), 102. 
Karman (Go, Kon-ma), 11, 29, et 
pass. 



KARMAvdcANA (KoD-ma-buii) , 27. 
Karmanubh4va (Katsou-ma-bou), 
9i. 
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Ralpa (Go-ha), 9， et pass. 
KAnADBVA (Ka-na-dai-ba), 103. 
KAtt&tana (Ka-8en-6a), 2, sq. 

KAKUDA-KATiaYANA, XXX VII, 

KavA (Yokou), 38. 
KAya (Shin), 5. 

KAya-vijn&na (Shin 攀 shiki), 6， 40. 
Kalataqas (KyA-ry6-ya-cha), 126. 
KacYAPiYA (Ka-chd-bi), 29. 
R&Gi (Ka-shi), 103. 
KunaRAjlvA (Ra-jft), 15, 19, 48, 

m, 125. 
Kum4rata (Ka-md-ra-ta), 103. 
KumArila-bha^^a (Kou-ma-rada), 

14. 



KucALA- mah4bh&mika- dharma 

(Dal-zen-ji-hd), 7. 
KrtTTANUSH^/i^A-jN4ifA (J6-8h6- 

sa-tM), 95. 
KAUKriTYA (Akou-sa), 9» 
RAustDTA (R6-dai), 8, 
Rrqdha (Foud), 8. 
Klish^amano - YUN^NA (0 - zeo -i - 

shiki), 41. 
Kle^a (Bon-n6), 41 (en note). 

KlE^A- MAH&BHtlMIKA-DBARIIA (Dai- 

bon-no-ji-h6), 7. 

KLECaVARAWA (BOQ-Dd- 8h6) « 16, 

.45. 

KsHAnA (Setsou-na), 17. 



Kha 

Kharachar (Ki-ji), 48, 125. 



Ga 

Gati (Rokou-dA), XXXII, 78. 
Gandha. (Ko), 5. 

Garbha-dh&tu {Tai-z6-kai), 82, 
92, sqq. 

Ga 

CAKSHUR-vijridNA (Gen - shiki) , 6， 
40. 

Cakshus (Gen), 5. 
Catdra ngababalak&ta (Shi-hei), 
63, 

CAndAtA (Sen-da-ra), 53. 
CiTTA (Shin), 5, 40. 
Citta-RAja (Shin-no), 40. 

Ja 

Jambudvipa (En-bu-dai), 59, 118. j 
Jayata (Sba-ya-ta), 103. I 



GrtDHRAKfL/A (Gui-cha-kou-sen) ， 

101, no, 117. 
GoMUKHA (Go-ku), 56. 
GHRdnA (Bi)， 5. 

GHR&nA-viJi^&NA (Bi-shiki), 6, 40. 



ClTTA-VIP AYUKTA-SAmSK&RA (Shin 

fou-80-0 guio), 9. 

GlTTA - VIPRAYDKTA - DHARMA (Shitt- 

fou-80-o-h6), 40. 
Gbtan4 (Shi), 6. 

Caitta-dharma ( Shin-j6-ou-h6 ) ， 

6, 40, 42. 
C/iANDA (Yokod), 6, 12. 



jARd (I), 10. 

JdTi (Shd), 10, 12 (en note). 
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jARArMARAnA (R6-8hi), 12 (en note) 
JiHvA. (ZeUou), 5. 
JiHV&-vfJNAiiA (Zet80u-shiki)i 6, 
40. 

JlviTA (Hy6-koii), 10. 

jETAVAIIA-VIfl&RA (Gui-OD-Shd-ja), 

31. 



Tath&oata (Nyd-rai) , 14, 25, 
et pass, 

Tatu4oata - Amit4bha ( Ami - da- 

ny6-ra'i), 125. 
TathAoata - OARBHA (Nyo-rai-z6), 

XXXVl, 66. 
Tath&oat&nubb&va ,Boutsou-bou)， 

93. 

Tatu&gata - mah4vairoc\na ( Dai - 

nithi-nyd-rai), 93. 
TiRYAtt-YONi-GATA (Tikou-shd-dA), 

73. 

TiRYOG - YONl- SATTVA (b6-8h6-OU- 

jd)， 86. 



DAgABHftHIKA - ^STBA (JA-ji-FOn), 

VIII (en Dote). 

DAQABHtlHI - VIBH&8H4- g&STRA (Jfl- 

jA-bi-ba-cha-ron), 61 . 
Div&KARA (Nitti-ch6), 49. 
Deva (Ten), 27, 73, et pass. 



Ta 



Da 



Dha 



DuARMA (H6), 4， sqq., et pass. 
Dharma-k&ya (H6-8hin) , 78, 81 
85, et pass, 

DHARMAKdLA (Hd-ji), 29. 

Dharmaoupta (DoQ-mou-tokou) ， 
XVII, 14, 22, sq., 28, et pass. 



jMaNAPRABHA (Thi-ko), 49. 

J?iaNA-PRA STHaNA- cdsTRA (Uo-thi- 
ron), 2, sq. 

JNEY&VARAnA (Sho - thi - sho) ， 16, 
45. 



TusHiTA (To-sotsou), 34. 

Tripi^aka (San - zd) , IV， 14, 22， 
et pcus. 

TfiyAna (San-j6), 72, 114. 

Triratna (San-bd), 4 (en note). 

Trividha (San-ju-jd-kal) : 1。 Saw- 
hara - cila ； 2® Kacala - Sam - 
graha-go; 3。 Sattv4rtha-kriy&- 
go, XI. 

Tri-cikshA (Sangakou), : 1。 Adhi- 
cila (Kai) ； 2° Adhicitta (J6) 
30 Adhiprajud (E), 130. 



Dbvadatta (Dai*ba-dftt8oa-ta),li6 . 

DEVAgARMAN (Dai-ba-setsou-ma) , 
2. 

DBY&DACA-NIK&TA-g^STBA ( Jl!i-Ili - 

moQ-roD), VII, 46, sq., 51. 



Dharmaoupta - vinaya (Shi - bun- 

ritsou), 24, sq. 
DHARMAj^TAYAgAS (Doo - ma - ka - 

da-ya-sba), 111. 
Dharma-dhAtd (H6-kal) , 24, 3.1, 

et pass. 
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Dharma - dh4tu - PRAKrm - jH&na 
(H6-kai-taii-8h6-thi), 95. 

DHARMA-DHdxvAVATdRA (Nyeu-h6- 
kai), 60. 

DHARMAPdLA (Go-h6), 35. 
Dharmamitra ( Don -ma- mitsoa - 
ta), 111. 

Dharma-lakshatia (Hossd), 34. 



Namas (Na-mou), 121. 

NamaA SADDHARMAPimC^AKIK&YA 

SAtrAya (Na-mou-my6-h6- 
ren-ga6-ky6), 421. 
Namo' - mitAbhAya - BUDDH&YA ( Na - 

mou-a-mi-da-boutsou), XXVII, 
127. 

N4GAB0DHI I'Ryft-thi), 82, 84. 
NAgArjuna (RyA-jij), HI, VII, 47, 

50， sqq., 55, 56, 59, et pass. 
NAma-kAya (Myo-shio), 10. 
NAbaka (Ji-gokou), 73, 86. 
NAlanda (Nalaada), 33. 
NAmarApa (Myd-s6), 12 (en note). 
NAsTiKA (Mou-ken), 49, sq. 
NidAna , ou PratItyasamutpAda 

(En-gui) , III, VII, 4, 11 (en note). 



Dha"A - SKANDHA - PdOA - gdSTRA 

(Hd-oun-aokod-roa), 2. 
DhAto (Kal), 4. 

Dh4t(j-kAya-p4da ( Kai-shia-so- 

kou-roQ), 2. 
DhAratii (Dharani), 59, 64. 
DnriTAKA (Dai-ta-ka), 102. 
DhyAna (Zen), V， 22, 100. 
DuHKHA (Kou), 18 (en note). 

Na 

NiRODHA fMetsou), 18. 

NiRODHA - samApatti (Metsou-jiQ- 
j6)， 10. 

NmM4nA-KAYA (K6-shin), 78, 119, 
et pass. 

NiRv&nA (N6-han), XX,XIV, sqq. 
et pass. 

NiRUPADHigESHA-NiRvawA (Mou-yo- 
n6-han), XXXV. • 

NiRvd;jA-g4sTRA (Ne-han-ron), 
VIII. 

NirvAtia-sAtra (N6-han-fcy6), 
IV， V, 69, etpass. 

NiLANETRA (Shd-mokou), 47, 49. 

NiLAPADMANETRA (Ch6-ren-gue- 
gan), 56. 



Paoa-key^ (Kou-shin), 10. 
Padm&nubh&va ( R^Q -gu6- bou ) ， 
93. 

PANCA-vfiKAMAni (Go-kai) : 1。 P|.^. 
nAtighAtAd-virati; 2o Adatta- 
d&nAd - vo ; 30 Parastrtgama- 
n&d-Vo; 40 MrisMv&dAd-vo ； 
5。 MadyapAn4d-vo, XXXIX. 

Paratantra - LAKSHAWA (E-ta-ki- 
sho)， 38, 44. 



ParamArtha (Shin-dai), 3. 

Param&rtha-satya (Shd-gui-tai), 
141. 

PARIKALPITA-LAKSHAnA (H6n-gu6- 

sh6-8hA-shd), 38, 44. 

ParinirvAtia ( Hatsou - n6 - han ) ， 
45. 

PARINrSHPANNA-LAKSHAnA (Eu-jd- 

jitsou - 8hd), 38， 44. 
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P&RAMrrft (Rokou-do) : 1« D&aa- 
PAramita; 2» (；: ila-Paramita; 
30 Ksh&Dti - Po ; " Virya - P« ； 
5。 DhyAna-Po ； 6。 PrajN&-P», 
XI, "• 

P&BgvA (Ha-ri-8hi\-ba), 102. 

PuDOALA (ShA-j6), 75. 

PunvAHiTRA (Foo-nyo-milta), 103. 

PufiTAYAgAS (Fou-na-ya-sha), 102. 

Prakaratia - p&DA ( Hon - roui - 
Bokou-ron), 2. 

Prajna (Han-nya) , nom de doc- 
teur, 60. 

PrajSapti - p&DA ( Shi - setsou - 

sokou-ron), 2. 
PrajnA (Han-nyA), 11, et pass. 
PaajRAtra (Han-nya-ta-ra), 103. 
PrajnA-pAramitA (Han-nya), 55. 

Ba 

BAHugRUTiKA (Ta-iDon-bu), "， 55. | 
Bahuqrutika - viBHAj VA (Ta-mon- 

foun-betsou), 55. ！ 
BAhdlata (Ba-go-ra-la), 103. | . 

BiHBis&RA (Bin-ba-cha-ra), 126. 
BuDDHANANDi ( Bq tsou - da - nan - 

da!),' 102. 
BuDDHABHADRA (Kakou-geD), 59. 
BuDDHAMiTRA (Fouda-mi-fa), 102. 

UODDHAOOTRA - ^ilSTBA (BOU - Shd- 

roD), VII. 

BuDHAYAgAs (Kakou-iDyd), 29. ' 

BUDDHAvATAmSAKA-UAH&VAIPULTA j 

siiTRA (Dai-bd-k6- boutsoukd- 

gon-guyd), 64, 94. 
Bud DHAvATA7nsAKA ( Boutsou - k6- 

gon), 64. 
BoDHi oa Sambodhi ( Bodal ) , 

XXXIV, 43, et pass, 
BoDHiDHARMA (Dar-tna), XXV, 67, 

100, 102, ！ 03, sqq. 



PrajSa - sAtra ( Han - nya - ky6 ) , 

IV, 66. 
Pratioha (Shin), 9. 
PRATisxmKTA - NiRODHA (Thiakou - 

metsou), 10. 
PradA^ (N6), 8. 

PrabhAta-ratna (Ta-h6), 31, 112. 

Pram4da (Hd-it80u), 7. 

Pram oorrA-SHflMi (Kwan-gui-J i) ,32- 

PRATTAVEKSHAflA - JNaNA ( Mjd • 

kwan-zatsoa- thi ), 93. 
Pbatybkabuddha (En-gakoD), III, 

11, 18, 54, 65, et pass. • 
PRAgRABDHi (Kyo-an), 7. 
PRftpTA (Tokou), 9. 
Prbtta (Ga-ki), 54, 73, 86. 
Phasbnajit ( Ha - shi - tokoa ) 

XXXVII. 



B6DUIDRUMA (Bo-dal-ju), 107. 
BoDHiuAncfA (Jokou-m^Uou - dd- 

jd), 63， 122. 
BoDHisATTVA (B6 - BsaUou), III, 

", 18, 65, eXpass, 
BrahmajAla-s^Itra (Bon-m6-ky6), 

27. 

Br^hmatia (Baramon); II (en note), 
53. 

Bhaoavat (S6-8on), 83, 101, sq. 
Bhava (Ou), 12 (en note). 
Bhavavivkka (Ch6-ben), 49. 
Bhikshu (Bi-kou); 52, et pass. 
Bhikshu - piNDOLA (Bitt- dzu-Fou), 
27. 

BHd (Kokou-do), 75. 
BHdTA-TATHaTA, (Shin-Dyo) , XIX ^ 

XX, sqq" XXXI, 78, et pass. 
BraishajyarAja (Yakou-6), 112 

118. 
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Ma 



MADDGALTftTANA (Mo-kou-ren), 65. 
Maoadha (Makada), 35， 126. 
MANJogRi (Mon-ja), IV, 54, 65, 

U8， et pass. 
MaticTala (Man-da-ra), 82, 94, 93, 

et pass. 
Mati (E), 6. 
Mada (Kyd\ 8. 

Madhtamaka - gAsTTA (Thu - ron) ， 

VII， 46, 8q.， 49. 
Madhtauat&na (Thu - j6), XII， 

XVIII. 

Madhtauika (Thft-ron-ha),46, 50. 
Madhy^ntika (Ma-den-ji), 28. 
MADHYftNTA-viBHaGA-gdsTBA (Ben- * 

thu-l)eii - ron), 35. 
MdNA (Man), 9. 
Manas (I), 5. 
Manaskara (Sa-i), 7. 
Manura (Ma-do-ra), 103. 
Manusya (Nin-gai), 78. 
Mano-rAja (Shin-no), 6. 
Mano-vijnAna (I-8biki), 6， 40 . 
Mantra (Shin-gon), 81, 83, et pass. 
MAHaKAgYAPA (Ma-ka-ka- chd) ， 

28, 52, 102. 
MahAkAtyAyana (Dal-ka-s^nnea), 

55. • 
MAHaciNTYA-gAsTRA (Dai-fou-shi- 

gui-ron), 61» 
MAHapARiNiRvdnA-s TRA (N6-han- 

guy6), 24. 

MaH^PRAJNA, - P&RAHIT4 - c4STRA 

(Dai-thi-do-ron), III, IV, 23. 69, 
72. 

MAHaPRAJNA-PARAUITft-SdTRA (Dai- 

haa-nya-kyd), 38. 
Mah&brahman (Dal-boQ-ten), 102. 
MahAbhi!1ta (Dai), 94. 



MAHABHt^MIKA-BHARMA {Dal-ji-h6\ 

6. ♦ 
MahAmati (Dai-6), 52. 

MAHAMAUDOALYdYANA (Ddl - mO - 

kou-ken-ren), 2, 63. 
MahAyAna (Dai-j6) ； III, sqq., 130 
et pass, 

MAHavdNA-viNAYA (Dai'-jd-rit80u)» 
27. 

MahAyAnA- gRADDHOTP£LDA - cASTRA 

(DaI-jd-ki-8hin-ron), XXI, 61, 
67. 

MAHdrANflLArnKflRA OU StlTR^LAm- 

kArA - C&STRA (Dai-jd-shd-goD- 
roD), 34. 

MAH^vdNA- SA7IIPARI0RAHA - Q^STRA 

(Sho-dai-jA-ron), VII. 
MahAbhaya - gAsTKA (Dai-mou-i- 

roii), VII. 
MAudvADi (Dai-roii-jl),,ViI. 
MAu&-yiBH4sHa-gAsTRA (Dai-bi-ba- 

cha-ron), 3. 
Mah&vairocana (Oui'-oitsi), XXIV, 

― o^bhisambodhi-sMra, 81 ,B3, 

et pass, 

Af AH&VAIROCAR&BHISAmBODHl ( Dai- 

nithi-ky6), 81， 86, 99. 
Mah&sattzghika (Dai-stm4)u), 54. 

MAHdsAmOHltKA- YINAYA (Ma-kd- 

sd-gui-ritsou), 29. 
MAuigftsAKA ( Mi-charsokou ) » 
29. 

MAtsarya (K6n)， 8. 

MaNA (Man), 9. 

MAy& (Ten), 8. 

MiccHAKA (Mi-sba-ka), 102. 

M&Y&-sftTRA (Ma-ya-kyd), 55. 

MiDDHA (Soui - min)， 9. 
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MudrA (In), 96， ct pan. 
Maitrbya (Mi-rokou), IV, 34, 54. 
MoKSHA (Ga^-datsoa), 78. 



Y&NA (J6), 11, 48, et pass. 
Yoga (Yaga), 34, et pass. 



Ratnadbya (Hd-ten), 56. 

BATNAffUBHATA (Hd-boO), 94. 

Rasa (Mi), 5. 
R^AortHA (0-cha-jA), 54. 
RAhula (Ra-g6-ra), 47. 
RAhulata (Ra-gd-ra-ta), 103. 



Lakbhaha (Sbd), 38. 
LANKAvAT&RA-stiTBA (Neu-rjA-ga- 
ky6)， XXXV, 52, 67. 



VajrACCHEDIKA - StlTRA - Q&STRA 

(Koii-g6-haii-nya-ron), VIII, 35. 
Vajra 画 ohAtu (RoD-gd-kai) ， 82 ， 
92, sqq" et pass. 

Vajrabodhi (Kon-gd-thi), 82， 84. 

VAJRAgEKHARA (KOB - g6 - thjd - 

ky6), 81, 99. 
Vajrasattva (Ron-g6-satta) , 82， 

sq., 93, et pass. 
Vajk^nubhAva (Kon-g6-bou), 93. 
Va^asdta (Ba-sha - shi ta), 103. 
Vasubandhu (S6-8hiii), VIIs, 1, 3, 

35, et pass, 
Vasdmitra (Ba-shu-mitsou), 2^ 

102. 

VAt31putr!ya (Ba-80-fou-ra) , 29. 



MoBA (Mou-myo), 7, 
Mraksha (Foukoa), 8. 

Ta 

YoGA-Q^TRA (Yu-ga-roo), 43. 
Yooftc&RTA-BHf^m-gftSTRA (Yu-ga- 
8hi-ji-ron)， 34, 66. 

Ra 

R46A (Ton), 9. 

R&JANYA OU KSHATRTA (SctSOU- 

tei-ri), 53. 
ROpa (Shiki), 4, ，q" et pass, 
Mpadharma (Shiki-h6), 40. 

La 

LoKA (S^ken), 74. 

LOKOTTARAV&DA (SbU8-86-bu), 55. 

Va 

VicAra (Shi), 9. 
ViciKiTsA (Gui), 9. 
VijMNA(Shiki), 5， sq" 12, et pass. 
VijnAna-kAt^a-pAda (Shiki - shin- 

Bokou ron), 2. 
ViTARKA (Jin), 9. - 
VidyA-mAtra (Yui-shiki), 34. 

ViDT&mAtRA - 8IDDHI - TRIDAgA- Q&S- 

TRA ( JA - yui - shiki - ron) , VIII, 
XXXV. 

ViDTA - MdTRA - 8IDDHI - cftSTRA - K&- 

rikA ( Yui-shiki-san-jA- sho ) ， 
35, 40. 

ViBHAsHA-g&STRA (Ba-cha-FOii), 7. 
ViNATA (Ritsoa), V, 15, 22, sqq., 
etpass, 

VlIIAYA-PrfAKA (Rit800-zd),XVI, 28. 



INDEX 



153 



VlBH^GA • YOGA - CASTRA ( FOUO - 

l)6t80u-yu-ga-ron)， 34. 

VlMALA-KiRTI-WRDEQA ( Yui - ma ) , 

20， 55. • 
VigisHUcARiTRA (J6-guyA),, "0, 

112， 118. 
ViSHAYA (Kyd), 5. 
ViHimsA (Gai)， 8. 
ViRYA (Gon), 7. 
VedanA (Ju), 6， 12, 75, 88. 



QAnAv&8A (Shd-na-wa-shn), 28, 
102. 

^TA-gAsTRA (Hyakou-ron), VII, 

46， sq" 57. 
Cabda (Shd), 5. . 
QABBA-viDYd (Sh6 myo), 35. 
C^Aktamuni (Sha-ka-mou-ni), VIII, 

et pass. 
QkthYA (6), 8. 

QAriPUTRA (Shari-hotsou), 63, 65. 
QAsTRA (Ron), IV, et pass. 
giKSH& (Gakou), XVT, 130. 
QiKSH&NANDA (JiUou-cha-nan-dd), 
60. 

giiA (Kai), 23， et pass. 
CiLANANDA (Shi-ra-iiaQ-da), 56. 



Sha/-p4da (Rokou-sokou), 2. 
SHAc^arftTANA ( Rokou - nyu ), 12 

(en note). 
SHAn-MAH&BHtlTA (Roku-dai) , 94. 
SAwvrm-SATYA (Zokou-tai), 142. 
SAmsK^RA (Guyft), 12, 75, 89. 
SAmsKRtU (Ou-i), 4， 10, et pass. 

SAmSKn'TA-DHARBCA^ 42. 

Saktid-AoAhin (Sbi-da-gan), 130. 
SAmoiTi - paryAya - pAda (ShA-y- 
moD-8okou-roo), 2. 



Vatdbh! (I-dai-k6), 126. 
Vaipulya (HA-d6), IV. 
VAiRacANA (Bi-ni- cha - na -hd - 

shin), 65, et pass, 
Vairocana - Buddha (Bi-ru - cha- 

na-boat»ou), 31. 
VA19YA (Bi-sha), 53. 
VAigRABfATtA (Bi-sha-mon), 27. 
Vtanjana-kAya (MoQ-shin), 10. 



QiLA-piRAMird. (Kai-do), 23, 26, 

sq.， et pass. 
QiLABHAORA (Kal-geo), 35, sq. 
CSuBHAKARASimHA (Zsii-mou - i), 84-. 
QiUDRA (Shu-4a), 53. 

GORAmOAlIA-SAM^DHI - 8{LtRA (Su, 

' ryA-gon-ky6), XXXVII.l 
Qraddh4 (Shin), 7. 
Qramatia (Cba-mon), 55. 
gBAvAKA (Sh6-mon], III, 11, 54, 

65， et pass, 
Cr4vast! (Sha-6)， XXVn, 18. 
^RiMftbd. - stlTRA (Sh6 - man - ky6) ， 

20, 23, 44， 55. 
gaoTRA (Ni), 5. 

(； Iro^ra-vumAna (Ni-shiki)^ 6， 40. 



SAmo A (Sd-shd), 23, 57. 
SAmoHAifANDi (Sd-guya^nan-diu) , 
103. 

SAMOHATAgAS (S6-ga-ya-8ha), 103. 
SAmOHA-VAKMAM (K6-86-g(u), 123. 
SAmiM^ (S6), 6, 75, 88. 
Satta (Tai), 4, 18. 

SaTTA - SIDDHI - 94STRA (Jd - jUsOU- 

ron), aqq. 

SADDHAR»IA*PUn6/ARiKA«3i!lTRA(H6k- 

k6-kyA), IV, XXVI, 20， eipass. 
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SADDBARHA-PUncfARtKA-StLTRA-QAS- 

TRA (Ho-kk6-ron), VII, 47, 69, 
109, sqq. * 
SAmDHi - NiRMOCANA- sUtra (Gejln- 
mitsou-kyd), 34, 37, sq" 66, 
et pass, 

Sa»waya-yAvaira"i， XXXVII. 
Sapta-partia (Hitsi-yA), 52. 
SabhAgatA (D6-bun), 9. . 
SamatA-jnAna (By6-(16-8h6-thi), 

95. ' 
Samaya (Sam-ma-ya), 87. 
Sahanta-bhadra (Fou-gen), 65. 
Samantabhaora - ohtAna - silTRA 

(Kwan-f u-gen-kyd) , 111. - 
SamAdhi (San-ma-ji), 7, 22, 123. 
Samyaktva-rAqi (Sb6-jd-jft), 143. 
SAmBHOQA-K&TA (Hau-jio), 78, 119. 
SAms&RA (Rin-6), III, et pass, 
SarvAstiv&da (Isai-ou-bu), 23. 
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